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अथम संस्करणका निवेदन 


सन्‌ १९३३ मे “कल्याण” का 'ईश्वराह्र/ प्रकाशित हुआ था। उस 
समय देश-विदेशके कुछ चुने हुए विभिन्न मतोंके संतो, विद्वानों और 
अध्ययनशील पुरुषोसे निम्नलिखित चार अश्नोंके उत्तर माँगे गये थे-- 

(१) ईश्वरको क्यो मानना चाहिये ? 

(२) ईश्वरको न माननेमें कया हामि है ? 

(३) ईश्वरके अस्तित्वमें क्‍या प्रमाण है ? 

(४) क्‍या आप अपना कोई निजी अनुभव बतला सकते है ? 

इन प्रश्नोके उत्तर कई महानुभावोने लिखनेको कृपा की थी। किन्‍्हों 
महानुभावने चारो प्रश्नके उत्तर लिखे थे तो किन्हींने तीम, दोके या एकका 
हो। किन्‍्हीं महानुभावने व्यापकरूपसे लेख लिख भेजमनेका अनुग्रह किया 
था। इन महानुभावोके वे प्रश्नोत्तर या लेख “कल्याण में 'ईश्वराड़ू” मे एवं 
उसके बादके अड्डोमे श्रकाशित हो चुके है। खेदकी बात है कि इन 
माननीय लेखकोपें अधिक-से-अधिक इस समय हमारे बीचमे नहीं रहे हे । 

उन्हीं लेखोमेंसे कुछ लेख पुस्तकाकार प्रकाशित किये जा रहे है। 
पुस्तक बहुत बडी होगी तो लोग उत्साहसे पढेगे नहीं, इस दृष्टिसे कई लेख 
महत्त्वपूर्ण होनेपर भी इसमे नहीं दिये जा रहे है। कुछ छोटे लेख ऐसे भो 
इसमें है जो पहले नहीं छपे है। आरम्भमे कुछ महात्माओके संकलित वाक्य 
है। आशा है, इस पुस्तकसे ईश्वर-सम्बन्धी बहुत-से संदेह दूर होंगे और 
अनीश्वरवादके घोर अन्धकारकी ओर जाती हुई जनताको प्रकाश मिलेगा। 

विनीत--हनुमानप्रसाद पोद्दार 


च्च्छ्‌ ् 


॥ श्रीहरिः ॥ 
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॥ श्रीहरि ॥ 


ईश्वरकी सत्ता ओर महत्ता 
[ कौन क्या कहते हें ] 


(आचार्य पं० श्रीमहावीरप्रसादजी द्विवेदी) 
ईंश-स्तवन 
जागरति देव तब ॒कक्तिरनन्तरूपा 
व्याप्ता चराचर्मये भुवनत्रयेउस्मिन्‌ 
तारापथे भुवि नरे च नरेश्वरे च॑ 
तोयेडनले मरुति मृद्यपि स्राउ४विरास्ते ॥ 
भगवन्‌ १ आपकी शक्ति और सत्ताकी इयत्ता नहीं। वह अनन्त है 
और इस चराचर त्रिभुवनमें अनेक रूपवाली बनकर व्याप्त है। वह है 
कहाँ नहीं ? आग और पानीमे, पृथ्वी और आकाशमे, नर और नस्थरमे 
यहाँतक कि मरुत्‌ (हवा) और मृत्तिकातकमें भी वह अपना काम कर 
रही है। 
पश्यामि तां भुवननायक भ्रृतमात्रे 
दृष्ट हि नैकमपि वस्तु तया विहीनम्‌। 
एतन्मुहूर्ुहुहू॑ मनसा.._ विचिन्त्य 
पारं न यामि परमेश्वर ते महिम्नः ॥ 
भुवनेश्वर ! मैं उसे भूतमात्रमें विद्यमान देख रहा हूँ। ऐसी एक भी 
तो वस्तु नहीं जिसमे आपकी शक्ति या सत्ता न पायी जाती हो। 
परमेश | इन्हीं सब बातोंका विचार मन-ही-मन करके मैं हैरान हो रहा 
हूँ। आपकी महिमा या महत्ताका ओर-छोर नहीं । मैं पामर भला उसके 


& इंश्वरकी सत्ता ओर महत्ता 
पार कैसे जा सकता हूँ ? यह तो मेरे लिये सर्वथा असम्भव है। 
लोकैकदीपकमणौ द्युमणौ त्वदीय 
सर्व चकास्ति खलु यत्तिमिरापहारि । 
तस्थैव कोडपि भुवनाधिपते. स्देशो 
रथ्यारज:ःकणगणेपु. विराजतेष्यम्‌ ॥ 
समस्त लोकोके लिये देदीप्यमान दीपकका काम देनेबाले भगवान्‌ 
भास्कर जिस दीध्िके द्वारा त्रिलोकोका अन्धकार दूर करते है, वह उनकी 
निजकी चीज नही। वह तो उन्हे आपहीने दी हे, आपहीकी कृपासे वह 
उन्हें प्राप्त हुई है, परतु इससे कोई यह न समझे कि वह एकमात्र उन्हींके 
हिस्सेमे पडी हे। नहीं, आपकी वही दीपि, वही शक्ति, वही सत्ता 
अलक्ष्यभावसे गलियोमे पडे हुए रज कणोतकमे भी व्याप्त है। ओह । 
आपकी सत्ता और शक्तिमत्ता इतनी अद्भुत । 
न ब्रह्मण. स्वपरभेदमतिस्तब स्यात्‌ 
सर्वात्मय: समदृशः स्वसुखानुभूतेः । 
संसेबर्ता सुरतरोरिव ते प्रसादः 
सेवानुरूपमुदितों भ॑ विपर्ययोउत्र ॥ 
यह अपना है, यह पराया है--इस प्रकारकी भेदबुद्धि तो आपको 
छू ही नहीं गयी, उसका तो आपमे लवलेश भी नहीं | कारण यह कि 
आप तो परबह्य, अतएव सभीकी आत्मा हैं, सभीमे आप व्यापक हें । 
इसीसे तत्तववेत्ता आपको समदर्शी और स्वय सुखानुभवकर्ता कहते हैं। 
रागादि दोषोके सम्पर्कसे आप सर्वथा अछूते हैं। तथापि आपको 
सर्वव्यापकता और समदर्शितामे एक विशेषता है, वह यह कि जो 
आपकी सेवा करता है, जो अनन्यभावसे आपकी द्ारण जाता है-- 
उसीको आप, उसकी सेवाके अनुरूप कल्पवृक्षके सदृश फल देते हैं! 


उसे सेवानुरूप ही आपका प्रसाद प्राप्त होता है। इसमे कदापि विपर्यय 
नही होता। 
युक्ते रिपो सुहंदि वा समदर्शनस्य 
दोषोद्धतेषपि यदि ते हृदय दया । 
तत्‌ साम्प्रत॑ गतिविहीनमनात्मनीन 
दीन॑ जने प्रति कुतः करुणावलोपः ॥॥ 
भगवन्‌ ! आप समदर्शी है और समदर्शियोका क्या कर्तव्य होता 
है, यह तो आपको बतानेकी बात नहीं। उनके सम्मुख चाहे शत्रु आ 
जाय, चाहे मित्र । आत्मसमर्पणभर वह कर दे ? फिर चाहे उसने 
जितना भीषण अपराध किया हो, चाहे उसमे बड़े-से-बड़े दोष ही क्यो 
न हो, समदर्शियोका हृदय तो ऐसी दशामे ऐसोपर भी दयाद्द्र ही हो जाता 
है। आपका हृदय भी ऐसा ही है। तो फिर आप ही बताइये--क्या 
कारण है जो अब भी आप मुझ दीम, गतिविहीन और पुण्यहीन पामरपर 
कृपा नही करते ? मेरे विषयमे आपको अपनी करुणाकी याद क्यो नहीं 
आती ? 
अभ्युद्रमोउयमशनेरमृतांशुविम्बात्‌ 
. स्वामिन्नना. दिनमणेस्तिमिरप्ररोहः । 
युष्माद्शास्थ करुणाम्बुनिधेरकस्मा- 
दस्पादृदेब्वशरणेब्बवधीरणं यत्‌ 
आपके यासा करुणाकी कमी तो है नहीं । लोटे-दो-लोटे या बड़े- 
दो-घड़ेकी तो बात ही नहीं; उसका तो अथाह सागर ही आपके विश्ञाल 
हृदयमें लहरा रहा है । इस दशामे स्वामिन्‌ ! यदि आप मुझे उसका एक 
कण या एक बूँदतक पानेका पात्र या अधिकारी न समझकर मुझ 
निःशरण और निराश्रय जनका तिरस्कार करेगे तो मैं यही समझूँगा कि 


श्३ ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
उन्हीकी पुनरुक्ति करनेसे क्या छाभ ? बह सब व्यर्थ होगा | इस तरहके 
इन निष्फल, पुनरुक्ति-दूषित प्रल्ापोसे तो मेगा हृदय और भी उद्दिम हो 
उठता है। यह सब मैं जानता हूँ और अच्छी तरह जानता हूँ, परतु फिर 
भी मै करुणाजनक रुदन न करूँ--फिर भी न रोऊँ-धोऊँ तो करूँ 
क्या ? आपके सिवा मुझे कही अन्यत्र शरण मिलनेकी आशा भी तो 
नही। मेरे शरण्य तो एकमात्र आप ही है। 
अन्यद्‌ ब्रवीमि किमह जगदेकबन्धो 
बन्धुर्न कोषपि मम देव सुतो5पि नास्ति । 
तत्‌ ते पदाब्जविमुखस्य महाधमस्य 
हस्ते त्तवैव करुणाम्बुनिधे गतिमें ।॥॥ 
जगदेकबन्धो ! मै और अधिक बाते बनाना नहीं चाहता, और 
अधिक कहने-सुननेकी शक्ति भी मुझमे नहीं! मेण कोई सहायक भी 
तो नहीं । आपसे छिपा नहीं, मैं तो बन्धु-बान्धवोसे भी रहित हूँ, ससारमे 
सुत-दाय आदि आत्मीय भी मेण कोई नही । अतएवं करुणासागर । 
आपके पाद-पद्मसे विमुख मुझ नि सहाय और महाधमकी गति केवल 
आपके हाथ है। मुझे तो बस, एक आपका ही भरोसा है। चाहे पार 
हूगा दीजिये, चाहे ससृतिके गहरे गर्तमे पडा ही रहने दीजिये। 
“यदित्छसि तत्कुरु ।' 


| 
| 


श्रीरामकृष्ण परमहंस 
(संकलित ) 

ईश्वरको तुमलोग देख नहीं सकते, क्या इसीसे कह दोगे कि वह 
है ही नही ? दिनको तारे नही दीख पडते, तो क्या तुम कहोगे कि तारे 
हैं ही नहीं ? सूरजके तीखे तेजमे दिनको तारे नही दीख पडते, वैसे ही 
माया और अहकारके आच्छादनसे मनुष्य ईश्वस्को नही देख सकता । 

दूधमे मक्खन रहता है, पर वह मथनेसे ही निकलता है, वैसे ही 
ईश्वरको जो जानना चाहे, वह उसका साधन-भजन करे। 

भगवान्‌ सगुण भी है और निर्मुण भी तथा गुणातीत भी । जब वह , 
सगुण रहता है, तब उसे ईश्वर कहते है, जब वह निर्गुण रहता है, तब 
उसे ब्रह्म कहते है और उसकी गुणातीत अवस्थाको तो हम मुँहसे 
कहकर समझा ही नही सकते । 

ईश्वरकके दर्शनकी इच्छा रखनेवालोकी नाममे विश्वास तथा 
सत्यासत्यका विचार करते रहना चाहिये । एक डुबकीमे रत्न न मिला, 
इससे स्लाकरको रल्हीन मत समझ बैठना | डुबकी लगाते ही जाओ, 
रल अवश्य मिलेगा। अल्प साधना करनेपर ईश्वर-दर्शन न हो तो 
हताश न होना चाहिये। धीरज रखकर साधन करते रहो। यथासमय 
ईश्वरकी तुमपर अबइय ही कृपा होगी। 

जल एक है। कोई उसे, 'पानी' कहता है, कोई 'बाटर' और 
कोई “अम्‌! कहता है। इसी प्रकार भगवान्‌की कोई “गॉड', 
कोई 'हरि', कोई 'राम', कोई 'यीशु' और कोई 'अल्लाह' 


श्ड इंद्धरकी सत्ता और महत्ता 
कहता है। वस्तु एक ही है, केवल नाममे भेद है। ससारमे केवल ईश्चा 
ही सत्य है और सब असत्य है। 

जिसके मनमे ईश्वरका प्रेम उत्पन्न हो गया, उसे सस्तास्का औः 
सुख अच्छा नही लगता। जो एक बार भी बढिया मिस््नीका स्वाद ऐ 
चुका, बह क्‍या कभी राब खाना चाहेगा ? 

लोग भला कहे या बुरा उनकी बातोपर जरा भी ध्यान न देकर 
ससारकी स्तुति और निन्‍्दाकी कोई परवा न करके ईश्वरके पथपर चलना 
चाहिये। 

अपने सब कर्मफल ईश्वरके अर्पण कर दो, अपने लिये किप्ती 
'फलकी कामना मत करे | 

जिस घरमे नित्य हरि-सकीर्तन होता है, वहाँ कलियुग प्रवेश नहीं 
कर सकता। ईश्वरको पानेका उपाय विश्वास है, जिसको विश्वास हो गया 
उसका काम बन गया! 

ईश्वरके नाममे ऐसा विश्वास चाहिये कि मैंने उसका नाम लिया है 
इससे अब भुझमे पाप कहाँ है ? मेरे बन्धन अब कहाँ हैं ? 


स्नननन और सतनन+ 


स्वामीजी श्रीदयानन्दजी 
(संकलित ) 
जिसके ब्रह्म, परमात्मा आदि नाम हैं, जो सचिदानन्दादि 
लक्षणयुक्त है, जिसके गुण-कर्म-स्वभाव पवित्र हैं, जो सर्वज्ञ, निराकार, 
सर्वव्यापक, अजन्मा, अनन्त, सर्वशक्तिमान, दयालु, न्यायकारी, सब 
सृष्टिका कर्त्त, धर्ता, हर्ता, सब जीवोको कर्मानुसार अपने सत्य न्यायसे 
फलदाता आदि लक्षणयुक्त है, उसीको मै ईश्वर मानता हूँ। सब सत्य 


विद्या तथा जो पदार्थ विद्यासे जाने जाते है, उन सबका आदि मूल 
परमेश्वर है। 


| 
| 


श्रीविजयकृष्ण गोस्वामी 
(संकलित) 

ईश्वर सत्यस्वरूप, ज्ञानस्वरूप और अनन्तस्वरूप है, वे आनन्द 
शक्ति और अमृतत्वके मूल है । वे कल्याणमय, एक, अद्वितीय, पवित्र, 
निरजञ्ञन, निराकार, स्वतन्त्र, अनुपम, सर्वश्ञक्तिमान्‌, सर्वव्यापी है। वे 
ही सृष्टिकर्ता और प्रतिपालक है। इस सृष्टिके पहले कुछ नही था, वे 
ईश्वर ही थे, उस समय न दिन था, न रात । पृथ्वी, आकाश, अन्तरिक्ष, 
जल, वायु, पर्वत, नदी, वृक्ष, छता आदि कुछ भी नही थे। ईश्वरने 
अपनी इच्छासे इन सबका सृजन किया। ईश्वर ही मूल सत्य हैं। 
ईश्वरमेसे ही सब पदार्थोकी सृष्टि हुई है। भ्रत्येक पदार्थमे प्राणरूपसे 
परमेश्वर ही ओतप्रोत है। वे सर्वज्ञ, सर्वसाक्षी और प्रत्येक घटनाके 
निरीक्षक हैं। उससे छिपाकर कुछ भी नहीं रखा जा सकता। वे 
अन्तर्यामी, असीम, अनन्त तथा मन-वाणीके अगोचर हैं, स्वमज्योति 
और स्वयम्भू हैं। वे स्वय यदि मनुष्यके हृदयमें प्रकट न हो तो मनुष्य 
उनके दर्शन करनेमे असमर्थ है। वे आनन्द, शान्ति और अमृतके निर्झर 
हैं। वे मड्गलदाता, पवित्र और सचेत जाग्रत्‌ भावसे सर्वत्र व्यापक हैं। 
इस प्रकार ईश्वर्के स्वरूपका विचार करके उनकी पूजा करनेको 
आराधना कहते हैं। समस्त विश्वमें उनकी महिमाके दर्शन कर 
भक्तिपूर्वक उन्हे प्रणाम करना आराधना है। 


श्रीविजयकृष्ण गोस्वामी ए्छ 
ईश्वसर्के चिन्तनका नाम ही ध्यान है। परमेश्वर हमारे हृदयमे 
विराजमान हैं, इस प्रकार सतत चिन्तन करनेसे अन्त-करणमे प्रभुका 
प्रकाश होता है और प्रभुकी दिव्य ज्योतिके दर्शन होते हैं। ** * प्रभुका 
प्रकाश मिलते ही उनका स्तवन करनेकी स्वयमेव इच्छा होती है । उनका 
गुण-कीर्तन और उनकी महिमाका गान ही स्तवन है। इस स्तवनकी भी 
समाप्ति नही है। स्तवन करते-करते जब मन आनन्द-सागरमे डूबने 
लगता है तब उनके चरण-कमलोमे आत्मसमर्पण किये बिना रहा ही 
नही जाता। 


स्वामी रामतीर्थ 
(संकलित) 

ऋषिकेशके पासका जिक्र है कि गज्गञाके इस पार बहुत साधु रहते 
थे और उस पार एक मस्त रहता था। उसके रगोरेशेमें (अनहलूहक) 
*शिवो5ह' बसा हुआ था। रात-दिन यह आवाज आया करती थी-- 
'शिवो5हम, शिवो5हम, शिवो5हम, शिवो5हम?” एक दिन वहाँ एक 
शेर आया। साधु इस पारसे देख रहे थे कि शेर आया और उसने 
महात्माकी ओर रुख़ किया । वह महात्मा रेस्को देखकर उच्च स्वस्से कह 
रहा था--'शिवो5हम, शिवो5हम्‌।" उसको धारणामे यह जमा हुआ 
था कि यह शेर मैं ही हूं, सिह मैं ही हूँ। स्वय केसरीके शरीरमे खर 
भर रहा हूँ--'शिवोहहम्‌, शिवो5हम्‌।' वनराजने आकर इनके 
कथधेको पकड लिया तो वह (महात्मा) आनन्दके साथ सिहके रूपमे 
नर-मासका स्वाद ले रहे थे और आवाज निकल रही थी-- 
'शिवो5हम, शिवो5हम॑ ।' दीवालीमें खाँडके खिलौने बनते हैं । खॉडके 
हिरन और खॉडके शोर। अगर खॉडका हिरन अपने-आपको 
नाम-रूपरहित विशेषणके साथ समझे कि मैं हिसन हूँ तो क्या वह यह 
कहेगा कि खॉडका शोर मुझको खा रहा है। यदि वह अपने-आपको 
खाँड मान ले तो खॉडका मृग कह सकता है कि खाँडके रूपमे मैं ही 
इधर हिरन और उधर होर हूँ। इसी तरह जब तुम जानो कि तुम्हारी 
असलियत क्या है, बह इस खाँडके अनुरूप ईश्वरका स्वरूप है। अत 
इस खॉडके शेरकी दशामें तुम ईश्वस्की हैसियतसे यह कह सकते हो 
कि मै इधर हिरन और उधर शेर हूँ। 


स्वामी रामतीर्थ श्९ 

पगडी, पायजामा, दुपट्टा, अँगरखा गौरसे देखा तो सब कुछ 

पूत है। 
दवामनी तोड़ी तो मालाको गढ़ा, पर निगाहे-हकमें वह भी थी तिला। 

प्यारे ! यह महात्मा वह दृष्टि रखते थे। जिस समय सिंह खा रहा 
था उस समय वह क्या-क्या स्वाद ले रहे थे। आज नर-रक्त हमारे मुँह 
लगा। टॉग खायी तो भी 'शिवो5हम, शिवो5हम्‌।' पर्दा पहले ही 
पतला था, मगर सरकाया गया। 

सिकन्दर जब भारतवर्षमे आया और उसने देखा कि जितने देश 
मैंने जीते, सबसे अधिक सचाईवाले बुद्धिमान्‌ और रूपवान्‌ भारतबर्पमे 
ही देखे। उसने कहा--'इस भारतवर्षके सिर अर्थात्‌ तत्त्वेत्ताओं और 
ज्ञानियोको देखना चाहता हूँ।” सिकन्दरको सिन्धुके किनारे ले गये। 
वहा एक अवधूत बैठे थे। सिकन्दर सारे संसारका सम्राट, वहाँ लंगोटी 
भी नहीं। सामना किस गजबका है। सिकन्दरमें भी एक प्रताप था। 
मगर मस्तकी निगाह तो यह थी-- 

शाहोकी रोब ओर हसीनोको हुस्त्रो-नाज । 
देता हूँ, जब कि देसूँ उठाकर नजरको मै॥ 

सिकन्दरपर उस मस्तका रोब छा गया। उसने कहा--- 
"महाराज | कृपा कीजिये । यहाँके लोग हरिको गुदड़ीमें लपेटकर रखते 
है। पश्चिममें जग-जरा-सी चीजोकी बडी कदर की जाती है। मेरे साथ 
चलो, मैं तुझे राज-पाट दूँगा, सम्पत्ति दूँगा, धन दूँगा, हरे-जवाहिरात 
दूँगा, जो कुछ चाहो सब दूँगा, लेकिन मेरे साथ चलो ॥ महात्मा हेँसे 
और बोले--'मैं हर जगह हूँ, मेरी दृष्टिमे कोई जगह नहीं है।' सिकन्दर 
नही समझा। उसने कहा--'अवद्य चलिये ।' और वही छाछूच फिर 
दिखलाया। मस्तने कहा-- "मुझे किसी चीजकी परवा नहीं, मैं अपना 


है. 
इंश्वरकी सत्ता और महत्ता 


8889 89» 8 # $ #७है१ह२४०+४०४०० ०५६४० ४६ ७४#+७ ४७४४६ ३७०४४ ५७४४७७४५७ ४७+*० 


र० 


फेका हुआ थूक चाटनेवाला नही! सिकन्दरको क्रोध आ गया और 
उसमे तलवार खींच छी। इसपर साधु खिलखिलाकर हँसा और 
बोल्य--'ऐसा झूठ तो तू कभी नहीं बोला था, मुझको काटे, कहाँ है 
बह तलवार ।' 

“बच्चे रेतमे बैठकर रेत अपने पैरोपर डालते हैं। आप ही घर बनाते 
है और आप ही ढाते हैं ।' रेतका क्या बिगडा ? जो पहले थी वह अब 
भी हे। प्योरे । इसी तरह उस साधुकी दशा थी। यह शरीर उसको 
बालूके घरकी तरह है, जो लोगोकी कल्पनामे उनकी समझका घर बना 
था। मैं वो बालू हूँ। घर कभी था ही नहीं। अगर तुम या जो कोई 
इस घरको बिगाडत्ता है, वह अपना घर खराब करता है। 

'तारे कथा रोझनीसे न्यारे है। तुम हमारे हो हम तुम्हारे है ॥/ 

उत्तर सुनकर सिकन्दरके हाथसे तलवार छूट पडी। 

एक भगिन थी जो किसी राजाके घरमे झाड़ दिया करती थी। 
कभी-कभी उसको सोना या मोती इनाममे मिल जाता था। कभी 
मिरे-पडे उठा छाती थी। उसका एक लड़का था, जो बचपनसे परदेश 
गया हुआ था। जब वह पढद्रह वर्षका हुआ, तब घर आया। देखा 
उसकी माँने झोपडीमें छालोका ढेर लगा रखा है। उसने पूछा- 
चीजे कहाँसे आयी ?' मेहतसनीने कहा---“बेटा । मैं एक राजाके यहाँ 
नौकर हूँ, ये उनके गिरे-पडे मोती हैं, जिनका यह ढेर है।' लडका 
अपमे मनमे कहने लगा, जिसके गिरे-पडे मोतो ऐसे उत्तम हैं, वह आप 
कैसी रूपवती होगी ? यह खयाल आया था कि उसके मममे प्रेम छा 
गया और अपनी मॉँसे कहने छगा कि मुझे उसके दर्शन कगओ | ये 

. तरे-सितारे, यह चन्द्र-सूर्य, ये झलकती हुई नदियाँ, यह सासारिक 
रूप-सौन्दर्य उस सचाईके गिरि-पडे मोती हैं। अरे | जिसके गिरे-पड़े 


स्वामी रामतीर्थ २१ 
मोतियोका यह हाल है तो उसका अपना क्या हाल होगा २ 
लगाकर पेड फूलोॉंके किये त्कसीम गुलबानमें। 
जमागा चाँद-सूरतको सजाये क्या सितारे हैं॥ 
जिस समय कन्याओका विवाह होता हे उनके डोलेपरसे 
रुपये-पेसे, अशर्फियाँ न्‍्योछावर करते हैं और ऐ महात्माओ । तुप उन 
चीजोको चुनो । रामकी आँख तो उस दुलहिनके साथ लडी। जिसका 
जी चाहे इन मोतियोंको भरे। रामके पास तो जामा भी नहीं है, फिर 
दामन कहाँसे छाचे ।!।3& ।3% ॥3%& ॥7॥ 


स्चल्न् कै उससे 


श्रीअरविन्द 
(संकलित) 

जगतूमे जो कुछ है, सब भगवानूका प्रकाश है, क्योकि भगवान्‌ 
ही एकमात्र सत्‌ बस्तु हैं। उनकी मूर्ति या अशके अतिश्क्ति और 
किसीका भी अस्तित्व नही है। सभी जीव नाम-रूपकी सीमाके अदर 
असीमका ही आत्मप्रकाश है। अवश्य ही भगवानके प्रकाशका भी 
क्रम है। भगवान्‌ नित्य शुद्ध, परब्रह्म है। साधारण जीवमे भगबवान्‌का 
अश मायाके आवरणसे आबद्ध है, जीव ज्ञानके प्रकाशद्वार अपने 
देवत्वकी क्रमश उपलब्धि कर सकता है। स्थान-स्थानपर भगवान्‌की 
विशेष शक्तियोका आविर्भाव होता है । उनको बरिभूतिके नामसे पुकारा 
जाता है, किंतु जब वही अज, अव्ययात्मा इंश्वर स्वय जगतके 
कल्याणके लिये अपनी मायाकों वशीभूत करके लोकिक देह अहण 
करते हैं---मानब-शरीरसे जन्म ग्रहण करते हुए प्रतीत होते हैं-- 
सर्वशक्तिमान्‌ होकर भी मानवोचित शरीर-मन-बुद्धिके द्वारा कर्म करते 
हैं--तभी उनको अवतार कहा जाता है। 

मनुष्यके अदर भी भगवान्‌ हैं। मनुष्य जिस दिन इस बातकी 
सम्यकू-रूपसे उपलब्धि करता है, उसी दिनसे वह भगवानमें निवास 
करता है। वेदान्तवादियोंमें बैष्णवोने नर-नागायणके रूपकको 
अवलम्बन करके इस उत््तको खूब दिखलाया है । नर नागयणका संदैव 
साथी है। नर अर्थात्‌ जीवात्मा जिस दिन यह समझ लेता है कि मैं 
नासयण अर्थात्‌ परमात्माका सखा हूँ, उसी क्षण चह स्वर्ूपमें 


श्रीअरविन्द्‌ श्३े 
स्थित हो जाता है--उसी समयर॑ ह भगवानके निकट निवास करता 
है---“निवसिष्यसि मस्येव !” भगवान्‌ सब समय ही सखारूपसे 
हमलोगोंके समीप रहते हैं---हमलोगोंके हृदय-रथमे वे सर्वदा ही 
सारधिरूपमे विराजित हुए हमलोगोको चलाते है-- 
इंश्वरः सर्वभूतानां हहदेशेडर्जुन तिष्ठति । 
वे हमलोगोके कितने अपने हैं, कितने मिकटतम बच्धु हैं, हाथ 
पकड़कर वे किस प्रकार हमलोगोको चला रहे है--इस बातको 
हमलोग नहीं समझते। जिस दिन मायाका आवरण, अज्ञानका 
अन्यकार हट जायगा, मनुष्य हृदिस्थित हृपीकेशके सम्मुख आयेगा, 
उनकी बाणी सुनकर प्रमादको नष्ट करेगा, उनकी शक्तिसे कर्म 
करेगा--उठसी दिन वह अपनी मन-बुद्धिको भगवानमे सम्पूर्णभावसे 
समर्पण करनेमे एव भगवानके अंदर निवास करनेमे समर्थ होगा, 
इसीको गीताने 'उत्तम रहस्य! बतलाया है।'**“ 


क्‍्क्लच्न और सतसत 


महात्मा गाँधीजी 


(१) 
विश्वरस 

इस जगतूमे कोई अवर्णनीय छिपी शक्ति घट-घटमे भरी हुई है। 
यह मुझे इन आँखोसे तो नही दिखायी देती है, फिर भी मुझे यह प्रतीति 
जरूर होती है कि वह है ! वह अदृष्ट शक्ति हमपर किसी-न-किसी तरह 
अवइय प्रभाव डालती है। उसके वर्णनके लिये कोई विशेषण काफी 
नही हो सकता, क्योकि बह इच्धियातीत है, अपनी इच्धियोसे हम जो 
कुछ भी जान सकते है, उससे वह भिन्न है। 

फिर भी थोडे अशमे ईश्वरकी हस्तीको सिद्ध करनेके लिये बुद्धि- 
तर्कका प्रयोग हो सकता है। सामान्यत प्राकृत जगत्‌मे भी हम जानते 
है कि कई लोग अपने राजाको न तो पहचानते ही है, न उसके विषयमे 
उन्हे कुछ ज्ञान ही होगा है कि वह राजा कैसे और क्यों राज्य करता 
है। ऐसा होते हुए भी बे लोग इतना निश्चित जानते है कि कोई-न-कोई 
राजा अवश्य हे । मैसोर-यात्रामे मैने ऐसे अबोध लोग पाये जिनको पता 
नही था कि मैसोरमे कौन राज्य करता है, जब मैने उनसे पूछा, तब 
उन्होने जवाब दिया--'कोई देव राज्य करता होगा ।' इससे यह नतीजा 
निकलता है कि जब इन ल्पेगोका ज्ञान अपने राजाके बारेमे इतना कम 
है, तब मेरा ज्ञान ईश्वर्के बारेमे और भी कितना कम होना चाहिये, 
क्योकि जितना अन्तर उन लोगोके ओर उनके राजाके बीचमे हे, उससे 
बहुत अधिक मेरे और ईश्वर्के दर्म्यान है। ऐसी दशामें यदि मैं उस 


महात्मा गाँधीजी र५ 
राजेश्वर-परमात्माका साक्षात्कार नहीं कर पाता हूँ तो इसमें कौन-सा 
आश्चर्य हो सकता है ? परतु जिस प्रकार मैसोरके गरीब लोग अपने 
राजाको न जानते हुए भी यह जानते हैं कि हमारे देशमे कुछ-न-कुछ 
व्यवस्था जरूर है, ठीक उसी तरह मैं भी जानता हूँ कि इस जगतमे 
एक बडी व्यवस्था कायम है। मैं अनुभव करता हूँ कि इस विश्वकी 
प्रत्येक वस्तु और प्रत्येक जीवधारी एक अविचल नियन्त्रणके मातहत 
काम कर रहे हैं। वह नियन्त्रण जड नहीं हो सकता; क्योंकि कोई जड 
नियन्त्रण चैतन्यमय मनुष्यपर शासन नहीं कर सकता। अब तो 
श्रीजगदीशचन्द्र बसुने हमे सिद्ध कर दिखाया है कि इस जगत्‌में सब 
चीजे चैतन्यमय हैं। इसलिये हम यह क्यो न कहे कि जो शक्ति 
जीवमात्रको नियमबद्ध रखती है, वही ईश्वर है। इसमें शक्ति और 
उसका सचालक नियम और नियन्ता एक ही है। परंतु इसलिये कि मैं 
उस नियम और नियन्तासे अनजान हूँ, मुझे कोई अधिकार नहीं है कि 
मैं उसकी हस्तीसे ही इनकार कर दूँ। जिस तरह प्राकृत राजाकी हस्तीसे 
इनकार करनेसे उसकी हस्ती मिट नहीं सकती, न कोई लाभ ही हासिल 
हो सकता है, ठीक इसी तरह ईश्वरकी हस्तीके इनकार या अज्ञानसे कुछ 
हासिल नहीं हो सकता। मै ईश्वरी कानूनकी पाबंदीसे किसी प्रकार छूट 
नही सकता। बल्कि जैसे प्राकृत राजाकी हस्ती और उसके नियमोको 
माननेसे उलटा उसके शासनमे रहना सरल होता है, उसी तरह ईश्वर 
और उसके नियपेके क्षण और स्वीकरसे इस ससाएगे जीवपा सरल 
बनता है। 
मुझे यह निरन्तर अनुभव होता है कि मेरे इर्द-गिर्द सब वस्तुओमे 
परिवर्तन होता ही रहता है और इस परिवर्तनके अदर कोई 
अपरिवर्तनीय तत्व समाया हुआ है। वह अपरिवर्तनीय, अविचल 


ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
डाक्ति सबको धारण कर रही है, सबको पैदा करती है, सबका नाश 
करती है और फिरसे रचना करती है, इसी इक्तिको ईश्वर कहिये, 
क्योकि दृष्ट पदार्थमात्रका नाश होता रहता है, इससे मै इस नतीजैपर 
पहुँचता हूँ कि एक अदृष्ट ईश्वर ही कायम है। 

अब प्रश्न यह है कि यह शक्ति पोषक है या नाशक ? देवी है या 
राक्षती ? मैं उसे पोषक और देवी अनुभव करता हूँ, क्योकि इस 
मृत्युमय ससारमे जीवन-प्रवाह अविच्छिन्न चल रहा है। असल 
नाशवान्‌ है, एक सत्य ही स्थिर है। अधेरेमे भी प्रकाश भरा ही है। 
इससे यह सिद्ध होता है कि ईश्वर चेतम है, सत्य है, प्रकाश है। ईश्वर 
प्रेमकी मूर्ति है, वही शुभतम शुभ है। 

परतु जो केवल बुद्धिको ही--तर्कको ही सतुष्ट करके रह जाय, 
वह ईश्वर कहाँसे हो सकता हे ? फिर बुद्धिकों तो निश्चितरूपसे सतुष् 
करना असम्भव-सा है। इसलिये ईश्वर तो वही है, जो हृदयका स्वामी 
बन सकता है, जो उसको हिंछा सकता है। अपने भक्तके प्रत्येक 
कार्यमें उस प्रभुकी प्रतीति होनी चाहिये और यह म्रतीति वो 
साक्षात्कारसे ही हो सकती है। यह साक्षात्कार इद्धियोद्वारा होनेवाले 
अनुभबोंसे परे होता है। इन्द्रियोका अनुभव मिथ्या हो सकता है, परतु 
इच्धरिभोसे परे जो अनुभव होता है, उसमे भ्रम या गलती नहीं हो 
सकती । वह बाहरी प्रमाणोंसे सिद्ध नहीं होता बल्कि मनुष्यके परिवर्तित 
जीवन--कायापलटसे होता है। यह प्रमाण हमे पैगम्बरों और ऋषि- 
मुनियोके जीवनसे, उनके अनुभवोंसे मिलता है। उनके वचनोंकी न 
मानना अपनी हस्तीको न मानना है। 

परतु इस साक्षात्कारके पहले अचल श्रद्धा होती है। जो मनुष्य 
ईश्रका दर्दान करना चाहता है, वह ऐसी श्रद्धा रखकर ही कर सकता है। 
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क्योकि श्रद्धाका प्रमाण बाहरी चीजोंसे नही मिल सकता, इसलिये हमें 
चाहिये कि हम जगत्‌के न्याय शासनको स्वीकार करे और विश्वास करें 
कि जगत्‌ सत्य और अहिंसापर निर्भर है। यह प्रतीति सत्य और 
अहिंसाके अभ्याससे आ सकती है। 
मुझे स्वीकार करना होगा कि श्रद्धाका प्रमाण मैं बुद्धिके द्वारा नहीं 

दे सकता। श्रद्धा बुद्धिसे परे है। इसलिये कोई असम्भवको सम्भव 
बनानेकी चेष्टा न करे । पापवृत्तिके अस्तित्वके लिये तर्कद्वार कोई कारण 
नही बताया जा सकता। ऐसा करनेकी इच्छा रखना ईश्वरके साथ 
मुकाबला करने-जैसा होगा। इसलिये मैं तो नम्नतापूर्वक उसके 
अम्तित्वको स्वीकार करके ही रह जाता हूँ। ईश्वरको मैं बहुत सहनशील 
ओर घैर्यवान्‌ कहता हूँ, क्योकि वह जगतमे पापवृत्तिको रहने देता है। 
में जानता हूँ कि ईश्वर सर्वथा निष्पाप है। मै यह भी जानता हूँ कि 
जिदगीका सौदा करके भी अगर मै पापवृत्तिसे मुकाबला न करूँ: तो मैं 
कभी ईश्वर्की पहचान नहीं कर सकूँगा। मेरे नम्न और मर्यादित 
अनुभवसे मेरा यह मन्तव्य दृढ़ हुआ है, जितना में शुद्ध होनेकी 
कोशिश करता हूँ उतना ही मैं ईश्वर्के नजदीक जा रहा हूँ---ऐसी प्रतीति 
होती है। आज तो मेरी श्रद्धा यत्किचित्‌ ही कही जा सकती है, लेकिन 
जब बह हिमालय-जैसी अचल और उसकी चोटीपर बसनेवाले हिमकी 
तरह शुद्ध और स्वर्णमय बन जायगी, तब मैं उसके कितना नजदीक 
पहुँच जाऊँगा ? तबतक तो स्वर्गीय "न्यू मैन' के शब्दोमें हम गाबे-- 

(१) हे दवामयी ज्योति । 

(२) इस अऑँधेरेमें तू ही मेरा अगुआ बन। 

(३) रात्त ऊँधेरेसे छा गयी है। 

(४) मैं घरसे दूर-दूर भटक रहा हूँ। 
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(५) तू ही मेरा अगुआ बन। 

(६) मेरे पैरोव्शो साबित रख! 

(७) मुझे दूरके दृश्यकी कोई दरकार नहीं हे। 

(८) बस, मेरे लिये तो एक कदम ही काफी हे। 

(२) 
प्रार्थनाका महत्त्व 
ईश्वर-प्रार्थनाने मेरी रक्षा की। प्रार्थनाके आश्रय बिना मैं कबका 
पागल हो गया होता | अन्य मनुष्योकी भांति मुझे भी अपने सार्वजनिक 
एवं व्यक्तिगत जीवनमें अनेक कटु अनुभव करने पडे। उनके कारण 
मेरे अदर कुछ समयके लिये एक प्रकारकी निराशा-सी छा गयी थी। 
उस निणशश्ञाको दूर करनेमे मुझे सफलता हुई तो वह ग्रार्थनाके ही कारण 
हुईं। सत्यकी भॉति प्रार्थना मेरे जीवनका अद्भ बनकर नहीं रही है 
इसका आश्रय तो मुझे आवश्यकतावश लेना पडा। मेरी ऐसी अवस्था 
हो गयी कि मुझे प्रार्थनके बिना चैन पडना कठिन हो गया। ईश्वरके 
अदर मेय विश्वोस ज्यों-ज्यो बढता गया, प्रार्थनाके लिये मेरी व्याकुलता 
भी उतनी ही दुर्दमनीय हो गयी । प्रार्थनाके बिना मुझे जीवन नीरस एवं 
जन्य-सा प्रतीत होने छूगा। 
जब मैं दक्षिणी अफ्रीकामे था, उस समय मैं ऊई बार ईसाइयोकी 

सामुदायिक प्रार्थनामे सम्मिलित हुआ, किंतु उसका मुझपर प्रभाव नहीं 
पडा। मेरे ईसाई मित्र ईधरके सामने अनुनय-विनय करते थे, किंतु 
मुझसे बैसा नहीं बन पड़ा । मुझे इस कार्यमें बिलकुल असफलता रही। 
परिणाम यह €ुआ कि ईश्वर एवं उसकी प्रार्थनामें मेरा विश्वास हिल गया 
और जबतक मेरी अवस्था परिपक्त न हो गयी, मुझे उसका अभाव 
बिलकुल नहीं खला, परन्तु अवस्था ढल जानेपर एक समय ऐसा 
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' आया, जब मेरी आत्माके लिये प्रार्थना उतनी ही अनिवार्य हो गयी, 
जितना शरीरके लिये भोजन अनिवार्य हे। सच पूछिये तो शरीरके लिये 
भोजन भी इतना आवश्यक नहीं है, जितनी आत्माके लिये प्रार्थनाकी 
आवश्यकता है, क्योकि शरीरको स्वस्थ रखनेके लिये कभी-कभी 
उपवास (भोजनका त्याग) आवश्यक हो जाता है, किंतु प्रार्थनारूप 
भोजनका त्याग किसी प्रकार भी हितकर अथवा वाज्छनीय नहीं कहा 
जा सकता। प्रार्थनाका अजीर्ण तो कभी हो ही नहीं सकता। ' 
जगदगुरुओकी साक्षी 
जगत्‌के तीन महान्‌ गुरु गौतम बुद्ध, ईसा एवं मुहम्मदके लेखोमे 
इस बातके अकास्य प्रमाण मिलते हैं कि उन्हे प्रार्थनासे ही प्रकाश 
मिला ओर वे प्रार्थनके बिना जीवित नहीं रह सकते थे। लाखो 
ईसाइयो, हिंदुओ तथा मुसलमानोको आज भी ईश्वर-प्रार्थनासे जितना 
आश्वासन मिलता है वैसा जीवनमे और किसी बातसे नहीं मिलता। 
आप अधिक-से-अधिक उन लोगोको झूठा अथवा आत्मवश्चित कह 
सकते है। मै तो यह कहूँगा कि यह झूठ मुझ सत्यान्वेषीपर जादूका-सा 
काम करती है, यदि झूठ ही हो तथापि वस्तुत- मेंरे जीवनका एकमात्र 
यही सहारा रहा है, क्योंकि इसके बिना मैं एक पलभर भी जीवित नही 
रह सकता। राजझ्लतिक आकाश निराशाके बादलोसे घिरा हुआ रहमे- 
पर भी मेरी आन्तरिक शान्ति कभी भद्ढ नहीं हुईं। अधिक क्या, लोग 
मेरी इस आन्तरिक शान्तिको देखकर मुझसे ईर्ष्या करने लगते हैं। यह 
शान्ति मुझे ईश्वर-प्रार्थासे ही मिली और कहींसे नही। 
मैं विद्वान्‌ नही हूँ, मैंने शार्रोंका अध्ययन नही किया है, किंतु मैं 
विनयपूर्वक इस बातका दावा करता हूँ कि मेरा जीवन प्रार्थनामय है। 
प्रार्थनाका प्रकार कैसा होना चाहिये, इस विषयमे में उदासीन हूँ। 
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इसका निर्णय प्रत्येक मनुष्य अपने लिये स्वय कर सकता है, किंतु मुझे 
ब्रर्थनके कई ऐसे ढग मालूम हैं जिनका लोगोने अनुसरण किया है और 
प्राचीन महात्माओके बताये हुए मार्गपर चलना ही श्रेयस्कर होता है। 

किसीके अदर ईश्वरमे विश्वास उत्पन्न करा देना मेरी शक्तिके बाहर 
है। ससारमे कई बातें ऐसी है, जो स्वत सिद्ध है और कुछ बातें ऐसी 
भी है, जो बिलकुल सिद्ध ही नहीं हो सकतीं। रेखागणितके मूल 
सिद्धान्तो (४,००० की भाँति ईश्वरकी सत्ता भी स्वयसिद्ध है। सम्भव, 
है कि हमारा हृदय उसे ग्रहण न कर सके। बुद्धिकी पहुँचके विषयमे 
तो मैं कुछ नही कहूँगा। बुद्धिका अवलम्बन बहुत करके भ्रममनक 
होता है, क्योंकि तर्कपूर्ण युक्तियोसे चैतन्यरूप ईश्वरके अदर विश्वास 
उत्पन्न नहीं कराया जा सकता। ईश्वर बुद्धिगम्य वस्तु नहों है। वह 
बुद्धिसे परे है । हमारे पास बहुत-से ऐसे प्रमाण है, जिनसे हम ईश्वरकी 
सत्ताको युक्तिसे सिद्ध कर सकते हैं। परतु इस प्रकारका युक्तिपूर्ण 
समाधान पाठकोको बुद्धिकां अपमान करना होगा। मैं आपलोगोसे 
अनुगेध करूँगा कि आपलोग तार्किक युक्तियोका आश्रय छोडकर एक 
ननहे-से बच्चेकी भांति ईश्वरमे निछल विश्वास करता प्रारम्भ कर दे। 
यदि मेरा अस्तित्व है तो ईश्वस्का अस्तित्व अवश्य है। केवल मेरे ही 
जीवमका नहीं, किन्तु मेरे-जैसे अन्य लाखों मनुष्योंके जीबनका यह एक 
आवश्यक अड्ड है। चाहे वे इसके विपयमे वाद-बिवाद न कर सके, 
किन्तु उनके जीवनसे हम यह देख सकते हैं कि वह उनके जीवनका 
एक अड्ड बन गया है। 

ञप्द्या 

मैं आपलोगोंसे केवल इतनी-सी प्रार्थना करता हूँ कि आपलेग 

इस विश्वासरूपी खण्डहरका जीर्णोद्धार कीजिये। इसके लिये यह 
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आवश्यक है कि आप उस प्रचुर साहित्यको भूल जाइये, जिसने आपकी 
बुद्धिको चौंधिया दिया है और आपके पायेको कमजोर बना दिया है। 
श्रद्धाके मार्गमे दीक्षित हो जाइये, जो विनयका चिह्न है और इस बातकों 
स्वीकार कीजिये कि हम कुछ नहीं जानते, हम इस विज्ञाल ब्रह्माण्डके 
अदर अणुसे भी अणु हैं। अणुसे भी अणु इसलिये है कि अणु अपनी 
सत्ताके नियमोका पालन करता है, किंतु हम ऐसे ढीठ हो गये हें कि 
प्रकृतिके नियमोकी अवहेलना करते हैं। जिन लोगोमे श्रद्धाका अभाव है, 
उनको समझानेके लिये मेरे पास कोई युक्ति अथवा दलील नही है। 

यदि एक बार आपने ईश्वरकी सत्ताको स्वीकार कर लिया तो फिर 
आपसे प्रार्थना किये बिना रहा नहीं जायगा। 

बहुत-से लोग यह धुृष्टतापूर्ण दावा करते है कि हमारा समग्र 
जीवन ही प्रार्थनामय है, अत हमे किसी निर्दिष्ट समयपर एकान्तमे 
बैठकर प्रार्थना करनेकी आवश्यकता नही है | हमे इस प्रकारकी मूर्खता 
नही करनी चाहिये। 

हमलोग तो किस गिनतीमे हे, उन महापुरुषोने भी, जिनकी वृत्ति 
निरन्तर ब्रह्माकार रहती थी, इस प्रकारका दावा नहीं किया। उनके 
जीवन वास्तवमे प्रार्थनामय थे, किन्तु हमे यह कहना चाहिये कि हमारे 
लिये वे निश्चित समयपर प्रार्थना अवश्य करते थे और प्रतिदिन 
परमात्माके प्रति अपना भक्ति-भाव प्रदर्शित करते थे। यह ठीक है कि 
ईश्वर यह नहीं चाहता कि हम प्रतिदिन अपनी जझ्रणागतिका उसके 
सामने हवाला दे, किंतु हमारे लिये ऐसा करना आवश्यक हे। म 
आपको विश्वास दिलाता हूँ कि यदि हम ऐसा करेंगे तो फिर कोई भी 
दुख हमे नही सतायेगा। 


कत्ल और ततस्‍सत+ 
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जगतमे सबसे उत्तम और अवश्य जानने योग्य कौन है ? 
ईश्वर 

इस ससारमे सबसे पुराने ग्रन्थ वेद है। यूरोपके विद्वान्‌ भी इस 
बातको मानते है कि ऋग्वैद कम-से-कम ४००० (चार सहख्र) व 
पुराना है और उससे पुराना कोई ग्रन्थ नहीं। ऋग्वेद पुकारकर कहता 
है कि सृष्टिके पहले यह जगत्‌ अन्धकारमय था। उस तमके बीचगे 
ओर उससे परे केवल एक ज्ञानस्वरूप स्वयम्भू भगवान्‌ विराजमान थे 
ओर उन्होमे उस अन्धकारमे अपनेको आप प्रकट किया और अपगे 
तपसे अर्थात्‌ अपनी ज्ञानमयी शक्तिके सचालनसे सृष्टिको रचा 
लिखा है-- 

तम आसीक्तमसा गूलहमग्रेषप्रकेत सलिल सर्वमा इृदम्‌ । 
तुच्छयेनाभ्वपिहित. यदासीत्तपसस्तन्महिनाजायतैकम्‌ ॥ 
(ऋग्वेद अप्टक ८ अध्याय ७ चर्ष १७ मत्त ३; 

इसी बेदके अर्थको मनुभगवानने लिखा हे कि सृष्टिके पहले यह 
जगत्‌ अश्वकार्मय था। सब ग्रकारसे सोता हुआ-सा दिखायी पड़ता 
था | उस समय जिनका किसी दूसरी शक्तिके द्वारा जन्म नही हुआ, जो 
आप अपनी उक्तिसे अपनी महिमामे सदासे वर्तमान हे ओर रहेगे, उन 
ज्ञानमय, प्रकाशमय स्वयम्भूने अपनेको आप प्रकट किया ओर उनके 
प्रकट होते ही अन्धकार मिट गया। 

मनुस्मृतिमे लिखा है-- 

आसीदिद तमोभूतमंप्रज्ञातमलक्षणम्‌ । 
अप्रतर्क्यमविज्ेय प्रसुप्तमिव सर्वत ॥ 
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तत  स्वयम्धूर्भगवानव्यक्तो. व्यज्ञयन्निदम्‌ । 
महाभूतादिवृत्तोजा आदुरासीतू. तमोनुद ॥ 
योउसावतीन्द्रिययाहा सूक्ष्मोडव्यक्त सनातन । 
सर्वभूतमयोउचिन्य. स॒ एव स्वयमुदबभौ ॥ 
(१। ५-७) 
ऋग्वेद कहता है-- 
हिरण्यगर्भ समवर्तताग्रे भूतस्य जात पतिरेक आसीत। 
स दाधार पृथिवीं छ्यामुतेमा कस्मे देवाय हविषा विधेम ॥ 
(८।॥७।३॥।९१) 
य इमा विश्वा भुवनानि जुह्नदृषिहोता न्‍्यसीदत्‌ पिता न । 
स आशिपषा द्रविणमिच्छमान श्रथमच्छदवरों आविवेश ॥ 
विश्वतश्चक्षुरुत विश्वतोमुखो विश्वतों बाहुरुत विश्वतस्पात्‌। 
स बाहुभ्या धमति स पतत्रैद्यावाभूमी जनयन्‌ देव एक ॥ 
(८।३।१६।१३) 
यो न॒ पिता जनिता यो विधाता धामानि वेद भुवनानि विश्वा । 
यो देवाना नामधा एक एवं त सप्रश्न भुवना यन्तयन्या ॥ 
(८।३।१७। २३) 
और भी श्रुति कहती है-- 
“आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत! (छेतस्यन ११११) 
“एकमेवाद्वितीयम! (छान्त्यग्य ६।२।१) 
श्रीमद्भागवतमे भगवान्‌का वचन ह--- 
अहमेवासमेवाग्रे नान्यद्यत्सदसत्परम्‌ । 
पश्चादह यदेतच्च॒ योउवशिष्येत सोउस्म्यहम्‌॥ 


(२।९।३२) 


सृष्टिके आदिमे कार्य (स्थूल) और कारण (सूक्ष्म) से अतीत 
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एकमात्र मै ही था, मेंर सिवा और कुछ भी न था। सृष्टिके पश्चात्‌ भी 
में ही रहता हूँ और यह जो जगत्मपञ्ञ दीख पड़ता है, वह भी में ही 
हूँ तथा सृष्टिका संहार हो जानेपर जो कुछ बच रहता है, वह भी 
मे ही झ्ूँ। 
शिवपुयणमे भी लिखा है-- 
एक एबं तदा रुद्रो न द्वितीयोउस्ति कश्चन। 
संसृज्य विश्व॑ भुव्न गोप्तान्ते संचुकोच सः॥ 
विश्वतश्चक्षुरेवायमुताये विश्वतोमुखः । 
त्तथेव विश्वत्रोबाहुर्विश्वतः पादसंयुतः ॥ 
छाब्राभूमी च जनयन्‌ देव एको महेश्वरः। 
स एव. सददिवानां. प्रभवश्नोद्धवस्तथा ॥ 
(७।१५॥६। १४-१६) 
अचक्षुरपि यः पश्यत्यकर्णोडपि श्रणोति य:। 
सर्व वेति न वेसास्य तमाहुः पुरुष परम ॥ 
(७।१।६।२३) 
उस समय एक रुद्र ही थे, दूसरा कोई न था। उन जगत्‌-रक्षकते 
ही संसारकी रचना करके अन्तमे उसका संहार कर दिया। उनके चारो 
ओर नेत्र है, चारो ओर मुख है, चारो ओर भुजाएँ है तथा चारो ओर 
चरण है। पृथ्वी और आकाशको उत्पन्न करनेवाले एक महेश्वर देव ही 
है, वे ही सब देवताओोके कारण और उत्पत्तिके स्थान है। जो बिना 
आँख-कानके ही देखते और सुनते है, जो सबको जानते है तथा उन्हें 
कोई नहीं जानता, वे परम पुरुष कहे जाते है। 
श्रीमद्धागवतमे लिखा है--- 
एकस्त्वमात्मा पुरुष: पुराण: सत्य: स्वयेज्योतिरनन्त आद्यः | 
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नित्यो5क्षरो3जस्लसुखो निरक्षनः पूर्णोड्द्ययो मुक्त उपाधितो3मृतः ॥ 
(१०॥ १४। २३) 
वह एक ही आत्मा पुराण पुरुष, सत्य, स्वयप्रकाशस्वरूप, अनन्त, 
सबका आदिकारण, नित्य, अविनाशी, निरन्तर सुखी, मायासे निर्लिप्त, 
अखण्ड, अद्वितीय, उपाधिसे रहित तथा अमर है। 
सब वेद, स्मृति, पुराणके इसी तत्त्वको गोस्वामी तुलसीदासजीने 
थोडे अक्षरोंमे यो कह दिया है-- 
ब्यापकु एकु ब्रह्म अबिनासी।सत चेतन घन आनैंद रासी॥ 
आदि अंत कोउ जासु न पावा। मति अनुमानि निगम अस गाबावआ। 
बिनु पद चलइ सुनड बिनु काना। कर बिनु करम करइ बिधि नाना ॥ 
आनन रहित सकल रस भोगी। बिनु बानी बकता बड जोगी ॥ 
तन बिन्ु पसस नयन बिसु देखा। ग्रहह प्रान बिनु बास असेपषा ॥ 
असि सब भाँति अलौकिक करनी | महिमा जासु जाइ नहिं बरनी ॥ 
किंतु यह विश्वास कैसे हो कि ऐसा कोई परमात्मा है ? 
जो वेद कहते हैं कि यह परमात्मा है, वही यह भी कहते हैं कि 
उसको हम आँखोसे नहीं देख सकते। 
न॒संदृशे तिष्ठति रूपमस्थ न चक्षुपा पश्यति कश्चनैनम्‌। 
(श्वेताधर ४ ।२०) 
ज्ञानप्रसादेन विशुद्धसत्त्वस्ततस्तु त॑ पश्यते निष्कलं ध्यायमानः | 
(मु ऋ७ ३५१ ६८.५ 
“ईश्वरको कोई आँखोंसे नही देख सकता, किंतु हममेसे हर एक 
मनको पवित्र कर विमल बुद्धिसे ईश्वरको देख सकता है ।' इसलिये जो 
ल्लेग ईश्वरको मनकी आँखों (बुद्धि) से देखना चाहते हैं, उनको उचित 
है कि वे अपने दवरीर और मनको पवित्र कर और बुद्धिको विमल कर 
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ईश्वर्की खोज करे । 
हम देखते क्‍या है ? 

हमारे सामने जन्मसे लेकर शरीर छूटनेके समयतक बड़े-बड़े 
चित्र-विचित्र दृश्य दिखायी देते हैं, जो हमारे मनमे इस बातके जाननेकी 
बडी उत्कण्ठा उत्पन्न करते है कि वे कैसे उपजते हैं और कैसे विलीन 
होते हैं ? हम प्रतिदिन देखते है कि प्रात काल पौ-फट होते ही सहख 
किरणोसे विभूषित सूर्वमण्डल पूर्व दिशामे प्रकट होता है और 
आकाश-मार्गसे विचरता सारे जगत्‌कों प्रकाश, गर्मी और जीवन 
पहुँचाता, सायकाल पश्चिम दिशामे पहुँचकर नेत्रपथसे परे हो जाता है। 
गणितशाखके जाननेबालोने गणना कर यह निश्चय किया है कि यह 
सूर्य पृथिवीसे नौ करोड अड्टाईस लाख तीस सहस्र मीलकी दूरीपर है। 
यह कितने आश्चर्यकी बात है कि यह इतनी दूरीसे इस पृथ्वीके सब 
प्राणियोको प्रकाश, गर्मी और जीवन पहुँचाता है। ऋतु-ऋतुमे अपनी 
सहस््र किरणोसे पृथ्वीसे जलको खीचकर सूर्य आकाझमे ले जाता है 
और बहाँसे मेघका रूप बनाकर फिर जलको पृथ्वीपर बरसा देता है 
और उसके द्वारा सब घास, पत्ती, वृक्ष अनेक प्रकास्के अन्न और धान 
तथा समस्त जीवधारियोको प्राण और जीवन देता है। गणितशाख 
बतलाता है कि जैसा यह एक सूर्य है ऐसे असख्य और है और इससे 
बहुत बडे-बड़े भी है, जो सूर्यसे भी अधिक दूर होनेके कारण हमको 
छोटे-छोटे तागैके समान दिखायी देते है। सूर्यके अस्त होनेपर प्रतिदिन 
हमको आकाशमे अनगिनत तोरे-नक्षत्र-ग्रह चमकते दिखायो देते है । 
क्ओ जणतकों, आपनी, किएगेसे सु, टेलेलाज्ट, न्यद्राण, आपरी ऑल 
चादनीसे रात्रिको ज्योतिष्मती करता हुआ आकाशमे सूर्यके समान पूर्व 
दिशासे पश्चिम दिशाको जाता है। प्रतिदिन रात्रिके आते ही दसो 
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दिशाओंको प्रकाशित करती हुई नक्षत्र-तारा-गहोंकी ज्योति ऐसी शोभा 
धारण करती है कि उसका वर्णन नही किया जा सकता । ये सब तारा- 
अहः सूतमे बंधे हुए गोलकोके समान अलड्डनीय नियमोके अनुसार 
दिन-से-दिन, महीने-से-महीने, वर्ष-से-वर्ष, बँधे हुए मार्गेमि चलते हुए 
आकाझमे घूमते दिखायी देते हैं | यह प्रत्यक्ष है कि गर्मीकी ऋतुमे यदि 
सूर्य तीव्ररूपसे नहीं तपता तो वर्षाकालमे वर्षा अच्छी नहीं होती, यह 
भी प्रत्यक्ष है कि यदि वर्षा न हो तो जगतमे प्राणिमात्रके भोजनके लिये 
अन्न और फल न हो। इससे हमको स्पष्ट दिखायी देता है कि अनेक 
प्रकारके अन्न और फलद्वारा सारे जगतके प्राणियोके भोजनका प्रबन्ध 
मरीचिमाली सूर्यके द्वारा हो रहा है। क्या यह प्रबन्ध किसी विवेकबती 
शक्तिका रचा हुआ है जिसको स्थावर-जगम सब प्राणियोको जन्म देना 
और पालना अभीष्ट है अथवा यह केवल जड पदार्थेके अचानक 
सयोगमात्रका परिणाम है ? क्या यह परम आश्वर्यमय गोलक-मण्डल 
अपने-आप जड पदार्थेकि एक दूसरेके खीचनेके नियममात्रसे उत्पन्न 
हुआ है और अपने-आप आकाझमे वर्ष-से-वर्ष, सदी-से-सदी, युग- 
से-युग घूम रहा है अथवा इसके रचने और नियमसे चलानेमे किसी 
चैतन्य दशक्तिका हाथ है ? बुद्धि कहती है कि 'है' वेद भी कहते'है कि 
“है' । वे कहते है कि सूर्य और चन्द्रमाको, आकाश और पृथ्वीको 
परमात्माने रचा। 
सूर्याचन्रमसी.. धाता यथापूर्वेमकल्पयत्‌ । 
दिवख्ल पृथिवीज्ञा5न्तरिक्षमथो स्व. ॥ 
(ऋगैद ८।८ ॥४८ | ३) 
प्राणियोकी रचना 
इसी प्रकार हम देखते हैं कि ग्राणात्मक जगत्‌की रचना इस 
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बातकी घोषणा करती है कि इस जगत्‌का रचनेवाला एक ईश्वर है। यह 
चैतन्य जगत्‌ अत्यन्त आश्चर्यसे भरा हुआ है । जरायुसे उत्पन्न होनेवाले 
मनुष्य, सिंह, हाथी, घोडे, गो आदि, अण्डोंसे उत्पन्न होनेवाले पक्षी, 
पसीने और मैलसे पैदा होनेवाले कीडे, पृथिवीको फोडकर उगनेवाले 
वृक्ष, इन सबकी उत्पत्ति, रचना और इनका जीवन परम आश्चर्यमय है। 
नर और मारीका समागम होता है। उस समागममें नरका एक अत्यन्त 
सूक्ष्म कितु चैतन्य अश्ञ गर्भमें प्रवेशकर नारीके एक अत्यन्त सूक्ष्म 
सचेत अशसे मिल जाता है। इसको हम जीव कहते हैं। वेद कहते 
है कि-- 
बालाग्रशतभागस्थ॑ दातथा कल्पितस्थ च। 
भागो जीव: स विज्ञेय स॒ चानन्त्याय कल्पते ॥ 
(शवतार ५१९) 

एक बालके आगेके भागके खडे-खडे सौ भाग कीजिये और उन 
सौमेंसे एकके फिर सौ खडे-खडे टुकडे कीजिये और इसमेंसे एक 
दुकडा लीजिये तो आपको ध्यानमें आयेगा कि उतना सूक्ष्म जीव है। 
यह जीव गर्भमें प्रवेश करनेके समयसे शरीररूपसे बढता है । विज्ञानके 
जाननेवाले विद्वानोने अणुवीक्षण-यन्त्रसे देखकर यह बताया है कि 
मनुष्यके वीर्यके एक बिन्दुर्में छाखों जीवाणु होते हैं और उनमेंसे प्राय 
एक ही गर्भमें प्रवेश पाकर टिकता और वृद्धि पाता है। नारीके शरीरमें 
ऐसा प्रबन्ध किया गया है कि यह जीव गर्भमें प्रवेश पानेके समयसे 
एक नलीके द्वारा आहार पावे इसकी वृद्धिके साथ-साथ नारीके गर्भमें 
एक जलसे भय थैला बनता जाता है, जो गर्भको चोटसे बचाता है। 
इस सूक्ष्म-से-सूक्ष्म, अणु-से-अणु बालके आगेके भागके दस हजारवें 
भागके समान सूक्ष्म बस्तुर्में यह शक्ति कहाँसे आती है कि जिससे यह 
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घोर-धीरे अपने माता और पिताके समान रूप, रेंग और सब अवयवोंको 
धारण कर लेता है ? कोन-सी शक्ति है, जो गर्भभे इसका पालन करती 
और इसको बढ़ाती है ? वह क्या अद्भुत रचना है, जिससे बच्चेके उत्पन्न 
होनेके थोड़े समय पूर्व ही माताके स्तनोमे दूध आ जाता है ? कौन-सी 
चाक्ति है, जो सब असंख्य प्राणवन्तोंको, सब मनुष्योंको, सब पशु- 
पक्षियोको, सब कीट-पतंगोको, सब पेड़-पल्लवोको पालती है और 
उनको समयसे चारा और पानी पहुँचाती है ? कौन-सी शक्ति है, जिससे 
चीटियाँ दिनमें भी और रातमें भी सीधी भीतपर चढ़ती चली जाती हैं ? 
कौन-सी शक्ति है, जिससे छोटे-से-छोटे और 'बड़े-से-बड़े पक्षी अनन्त 
आकाझमे दूर-से-दूरतक बिना किसी आधारके उड़ा करते हैं ? 
नरो और नास्योकी, मनुष्योकी, गौओंकी, सिंहोकी, हाथियोकी, 
पक्षियोंकी, कीडोंकी सृष्टि कैसे होती है ? मनुष्योंसे मनुष्य, सिंहोंसे सिंह, 
घोडोसे घोडे, गौओसे गौ, मयूरोसे मयूर, हसोसे हंस, तोतोंसे तोते, 
कबूतरोसे कबूतर, अपने-अपने माता-पिताके रंग-रूप-अवयब लिये 
हुए कैसे उत्पन्न होते है ? छोटे-से-छोटे बीजोंसे किसी अचिन्त्य इक्तिसे 
बढ़ाये हुए बड़े और छोटे असंख्य वृक्ष उगते हैं तथा प्रतिवर्ष और बहुत 
वर्षोतक पत्ती, फल, फूल, रस, तैल, छाल और लकड़ीसे जीवधारियो- 
को सुख पहुँचाते, सैकडो-सहस्त्रो स्वादु, रसीले फलोसे उनको तृप्त और 
पुष्ट करते, बहुत वर्षोतक श्वास लेते, पानी पीते, पृथ्वीसे और आकाशसे 
आहार खीचते आकाशके नीचे झूमते लहराते रहते हैं ? 
इस आश्चर्यमयी शक्तिकी खोजमे हमारा ध्यान मनुष्यके रचे हुए 
एक घरकी ओर जाता है। हम देखते हैं, हमारे सामने यह एक घर बना 
हुआ है। इसमे भीतर जानेके लिये एक बड़ा द्वार है। इसमें अनेक 
स्थानोमें पवन और प्रकाशके लिये खिड़कियाँ तथा झरोखे हैं। भीतर 
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बडे-बडे खम्मे और दालान हैं। धूप और पानी रोकनेके लिये छत्तें और 
छज्जे बने हुए है। दालान-दाल्ानमे, कोठरी-कोठरीमे भिन्न-भिन्न 
प्रकारसे मनुष्यको सुख पहुँचानेका प्रबन्ध किया गया है| घरके भीतरसे 
पानी बाहर निकालनेके लिये नालियाँ बनी हुई हैं। ऐसे विचारसे घर 
बनाया गया है कि रहनेवालोंको सब ऋतुमें सुख देवे। इस घरको 
देखकर हम कहते हैं कि इसका रचनेवाल्य कोई चतुर पुरुष था, जिसने - 
रहनेबालोके सुखके लिये जो-जो प्रबन्ध आवश्यक था, उसको 
विचारकर घर रचा। हमने रचनेवालेको देखा भी नहीं, तो भी हमको 
निश्चय होता है कि घरका रचनेवाला कोई था या है और वह ज्ञानवान्‌, 
विचारवान्‌ पुरुष है। 
अब हम अपने शरीरकी ओर देखते हैं। हमारे शरीरमे भोजन 
करनेके लिये मुँह बना है। भोजन चबानेके लिये दाँत हैं॥ भोजनको 
पेटमें पहुँचानेके लिये गलेमे नाली बनी है। उसीके पास पबनके मार्गके 
लिये एक दूसरी नाली बनी हुई है। भोजनको रखनेके लिये उदरमें 
स्थान बना है। भोजन पचकर रुधिरका रूप धारण करता है, वह 
हृदयमे जाकर इकट्ठा होता है और बहाँसे सिरसे पैरतक सब नसोमे 
पहुँचकर मनुष्यके सम्पूर्ण अड्को शक्ति, सुख और शोभा पहुँचाता है। 
भोजनका जो अंश शरीरके लिये आवश्यक नहीं है, उसके मल होकर 
बाहर जानेके लिये मार्ग बना है। दूध, पानी या अन्य रसका जो अश 
शरीरकी पोसनेके लिये आवश्यक नहीं है, उसके निकलनेके लिये 
दूसरी नाली बनी हुई है। देखनेके लिये हमारी दो आँखें, सुननेके लिये 
दो कान, सूँघनेको नासिकाके दो रथ और चलने-फिरनेके लिये हाथ- 
, पैर बने हैं। संतानकी उत्पत्तिके लिये जनन-इद्धियाँ हैं । हम पूछते हैं--- 
' क्या यह परम आश्चर्यमय रचना केवल जड पदार्थेके संयोगसे हुई है 
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या इसके जन्म देनेमें और वृद्धिमे, हमारे घरके रचयिताके समान किंतु 
उससे अनन्तगुण अधिक किसी ज्ञानवान्‌, विवेकवान, रुक्तिमान्‌ 
आत्माका प्रभाव है ? 


मन और वाणीकी अदभुत शक्तियाँ 


इसी विचारमे डूबते और उतराते हुए हम अपने मनकी ओर ध्यान 
देते हैं तो हम देखते हैं कि हमारा मन भी एक आश्चर्यमय वस्तु है। इसकी 
हमारे मनकी विचारशक्ति, कल्पना-शक्ति, गणना-शक्ति, रचना-द्वक्ति, 
स्मृति, धी, मेधा सब हमको चकित करती हैं। इन शक्तियोसे मनुष्यने 
क्या-क्या ग्रन्थ लिखे हैं, कैसे-कैसे काव्य रचे हैं, क्या-क्या विज्ञान निकाले 
हैं, क्या-क्या आविष्कार किये हैं ओर कर रहे हैं। यह थोड़ा आश्चर्य नहीं 
उत्पन्न करता । हमारी बोलने और गानेकी शक्ति भी हमको आश्चर्यमें डुबा 
देती है। हम देखते हैं कि यह प्रयोजनवती रचना सृष्टिमे सर्वत्र दिखायी 
पड़ती है और यह रचना ऐसी है कि जिसके अन्त तथा आदिका पता नहीं 
चलता। इस रचनामे एक-एक जातिके शरीरियोके अवयब ऐसे नियमसे 
बैठाये गये है कि सारी सृष्टि शोभासे पूर्ण है। हम देखते हैं कि सृष्टिके 
आदिसे सारे जगतमे एक कोई अद्भुत शक्ति काम कर रही है, जो सदासे 
चली आयी है, सर्वत्र व्याप्त है और अविनाशी है। 

हमारी बुद्धि विवश होकर इस बातको स्वीकार करती है कि ऐसी 
ज्ञानात्मिका रचनाका कोई आदि, सनातन, अज, अविनाशी, सत्‌- 
चित्‌-आनन्दस्वरूप, जगत्-व्यापक, अनन्त-शक्ति-सम्पन्न रचयिता है। 
उसी एक अनिर्वचनीय शक्तिको हम ईश्वर, परमेश्वर, परब्रह्म, नारायण, 
भगवान, वासुदेव, शिव, राम, कृष्ण, विष्णु, जिहोवा, गॉड, खुदा, 
अल्लाह आदि सहस्नों नामोसे पुकारते हैं। 


डर ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
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बह परमात्मा एक ही है 
वेद कहते है-- 
“एकमेवाद्वितोयम! (छान्दोग्यः ६१२११) 
एक सद्विप्रा बहुधा वदन्तिः (ऋगेंद २।३॥२२।४६) 
*एक सन्त बहुधा कल्पयन्ति! 


एक ही परमात्मा है, कोई उसका दूसरा नहीं । एकको ही विप्रलोग 
बहुत से नामोसे वर्णन करते हैं | है एक ही, किंतु उसकी बहुत प्रकारसे 
कल्पना करते हैं। 
विष्णुसहख्ननाम और शिवसहस्ननाम इस बातके प्रसिद्ध उदाहरण 
हैं | युधिछ्िस्ले पिलएएह भीष्पमे पूछा जि बताइये छोकमें वद् कौन, एक्क 
देवता है ? कौन सब प्राणियोका सबसे बडा एक शरण है ? कौन वह 
है जिसकी स्तुति करते, जिसको पूजते मनुष्यका कल्याण होता है 2! 
इसके उत्तरमें पितामहने कहा-- 
जगद्मभु देवदेवमनन्त पुरुषोत्तमम्‌ । 
स्तुयन्नामसहस्रेण पुरुष सततोत्थित ॥ 
अनादिनिधन विष्णु. सर्वलोकमहेश्वरम्‌ । 
ल्ोक्राध्यक्ष स्तुवन्नित्य सर्वदु खातिगो भवेत्‌ ॥ 
परम यो महत्तेव परम यो महत्तप । 
परम यो महदब़हा परम ये यरायणम्‌॥ 
पबत्रित्राणा पवित्र यो मड्लाना च्व मड्ुलम। 
दैवत देवताना च॑ भूताना योउव्यय- पिता ॥ 
(महा> अनु १४९ ।४--७) 
अर्थात्‌ मनुष्य अतिदिन उठकर सारे जगतके स्वामी, देवताओंके 
देवता, अनन्त पुरुषोत्तमकी सहस्र नामोंसे स्तुति करे। सारे लोकके 
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महेश्वर, लोकके अध्यक्ष (अर्थात्‌ शासन करनेवाले), सर्वलोकमें 
व्यापक विष्णुकी, जो न कभी जन्मे है, न जिनका कभी मरण होगा, 
नित्य स्तुति करता हुआ मनुष्य सब दु खोसे मुक्त हो जाता है। जो सबसे 
बडा तेज है, जो सबमें बडा तप है, जो सबसे बडे ब्रह्म है और जो 
सब प्राणियोके सबसे बडे शरण हैं। जो पवित्रोमे सबसे पवित्र, सब 
मड्डल बातेंकि मड्ल, देवताओंके देवता और सब प्राणिमात्रके 
अविनाशी पिता हैं ।' 
इससे स्पष्ट है कि विष्णुसहखनाम और शिवसहस्ननाम तथा और ऐसे 
स्तोत्र सब एक ही परमात्माकी स्तुति करते हैं। मनुष्यमात्रको उचित है कि 
नित्य साय-प्रात उस परमात्माका ध्यान करे और उसकी स्तुति करे। 
उसी एककी तीन संज्ञा है 
ब्रह्मा, विष्णु, महेश--ये उसी एक परमात्माकी तीन सज्ञा अर्थात्‌ 
नाम हैं। विष्णुपुराणमें लिखा है-- 
सृष्टिस्थित्यन्तकरणीं ब्रह्मविष्णुशिवाभिधाम्‌ । 
स॒संज्ञां याति भगवानेक एव जनार्दनः ॥ 
(१।२।६६) 
वे एक ही जनार्दन भगवान्‌ सृष्टि, पालन और सहार करनेवाली, 
ब्रह्मा, विष्णु तथा शिव नामकी तीन सज्ञा प्राप्त करते हैं। 
यही बात बृहन्नारदीयपुराणमें भी लिखी है-- 
नारायणोऊक्षरोइनन्तः.. सर्वव्यापी_ निरक्षनः । 
तेनेदमखिलं व्याप्त जगत्सथावरजड्रमम्‌ ॥ 
तमादिदेवमजरं_ केचिदाहु: शिवाधभिधम। 
केचिद्विष्णुं सदा सत्य ब्रह्माणं. केचिदुच्यते ॥ 
(१५।२।२, ५) 


है. ईश्वरकी सत्ता ओर महत्ता 
भगवान्‌ नारायण अविनाशी, अनन्त, सर्वत्र व्यापक तथा मायासे 
अलिप्त हैं, यह स्थावर-जड्रमरूप सारा संसार उनसे व्याप्त है। उन 
'जरारहित आदिदेवताको कोई शिव, कोई सदा सत्यस्वरूप विष्णु और 
कोई ब्रह्मा कहते हैं। 
इसी प्रकार शिवपुराणमे स्वयं महेश्वरका वचन है-- 
त्रिधा भिन्नो छाहं विष्णो ब्रह्मविष्णुहराख्यया। 
सर्गरक्षालयगुणर्निष्कलो5हं सदा हरे ॥ 
अहं भवानयं चैव रुद्रोडय॑ यो भविष्यति । 
एक रूप न भेदो5स्ति भेदे च बन्धनं भवेत्‌।॥ा 
(२।११९॥। २८, ३८) 
हे विष्णो ! सृष्टि, पालन तथा सहार--इन तीन गुणोके कारण मैं 
ही ब्रह्मा, विष्णु और शिव नामक तीन भेदसे युक्त हूँ। हे हरे ! बास्तवमें 
मेरा स्वरूप सदा भेदहीन है। मैं, आप, यह (ब्रह्म) तथा रुद्र और 
आगे जो कोई भी होगे, इन सबका एक ही रूप है, उनमे कोई भेद 
नहीं है, भेद माननेसे बन्धन होता है। 
श्रीमद्भागवतमे भी खवय भगवान्‌का वचन है-- 
अहं ब्रह्मा चर शर्वश्च जगत: कारणं परम्‌। 
आत्मेश्वर उपद्रष्टा स्वयंदृगविशेषण: ॥ 
आत्ममायां समाविश्य सो5ह॑ शुणम्यीं द्विज। 
सृजन रक्षन्‌ हरन्‌ विश्व दश्ने संज्ञा क्रियोचिताम ॥ 
(४॥७। ५०-५१) 
हम, ब्रह्मा और जिव संसारके परम कारण हैं, हम सबके आत्मा, 
ईश्वर, साक्षी, स्वयप्रकाश और निर्विशेष हैं। हे ब्राह्मण ! वह मैं 
(विष्णु) अपनी त्रिगुणमयी मायामें प्रवेश करके संसारकी सृष्टि, 
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रक्षा तथा प्रछय करता हुआ भिन्न-भिन्न कार्येके अनुसार नाम धारण 
करता हूँ। 
इसलिये ज्ह्मा, विष्णु, महेश इनको भिन्न-भिन्न मानना भूल है। 
ये एक ही परमात्माकी तीन संज्ञा हैं-- 
इसीलिये शिवपुराणमे भी लिखा है-- 
शिवो महेश्वरश्नेव रुद्रो विष्णुः पितामहः । 
संसारवैद्य:. सर्वज्ञ:  परमात्मेति मुख्यतः ॥ 
नामाष्टकमिदं नित्य शिवस्थ  ग्रतिपादकम्‌। 
(६।९। १-२) 
शिव, महेश्वर, रुद्र, विष्णु, पितामह, संसार-बैद्य, सर्वज्ञ और 
परमात्मा--ये आठ नाम मुख्यरूपसे शिवके बोधक हैं। 
इसलिये यह स्पष्ट है (४७ नमो भगवते बासुदेवाय', ३७ नमो 
नारायणाय,”' ३७ नमः शिवाय', श्रीरामाय नमः, श्रीकृष्णाय 
नमः”--ये सब मन्त्र एक ही परमात्माकी वन्दना हैं। 
उस परमात्माका क्‍या रूप है ? 
वेद कहते हैं-- 
सत्यं ज्ञानमनन्त ब्रह्म । (तैत्ति_ २१११) 
वह ब्रह्म सत्य, ज्ञानस्वरूप एवं अनन्त है। 
श्रीमद्धामवर्तमें भी लिखा है--- 
विशुद्ध॑ केवलं ज्ञान प्रत्यकू सम्यगवस्थितम्‌। 
सत्यं पूर्णमनाधचन्त॑ निर्गुणं नित्यमद्दयम्‌ ॥ 
ऋषे विदन्ति मुनयः अ्रशान्तात्मेद्धियाशया: । 
््‌ (२१६।३९, ४०) 
ज्ञानमात्र परे ब्रह्म परमात्मेश्वःः पुमान्‌। 
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दृश्यादिभि:. पृथम्भावैर्भवानेक. ईयते ॥ 
(३। ३२। २६) 

ब्रह्म सत्य है, सदा रहा है, है भी, सदा रहेगा भी। वह ज्ञानमय, 
चैतन्य और आनन्दस्वरूप है। उसका खय॑ शरीर नहीं है, किंतु 
विनाशवान्‌ शरीरमे पैठकर बह ससारकी लीला कर रहा है । वह केवल 
निर्मल ज्ञानस्वरूप है, पूर्ण है। उसका आदि नहीं, अन्त नहीं । वह नित्य 
और अद्वितीय है। एक होनेपर भी अनेक रूपोमे दिखायी देता है। 

दूसरे स्थानमे कहा है-- 

जरीरोके भीतर बैठा हुआ आत्मा पुराणपुरुष साक्षात्‌ स्रय॑-प्रकाश, 
अज, परमेश्वर, नाशययण, भगवान्‌ बासुदेव अपनी मायासे अपने रचित 
शरीरोमे रम रहा है। 

ब्रह्मका पूर्ण और अत्यन्त हृदयग्राही निरूपण--वेद, उपनिषद्‌ 
और पुराणोका सारोश--श्रीमद्भागवतके एकादश स्कन्धके तीसरे 
अध्यायमे दिया हुआ है। 

राजा जनकने ऋषियोसे कहा-- हे ऋषिगण | आपलोग ब्रह्म- 
झानियोमें श्रेष्ठ हैं, अतएव आप मुझे यह बताइये कि जिनको नारायण 
कहते हैं, उन परबह्म परमात्माका ठीक खरूप क्‍या है ?' 

पिप्पछायन ऋषिने कहा--हे नृप ! जो इस विश्वके सृजन, 
पालन और सहारका कारण है, परंतु स्वयं जिसका कोई कारण नहीं है; 
जो स्वप्न, जागरण और गहरी नींदकी दशाओंमें भीतर और बाहर भी 
वर्तमान रहता है; देह, इच्धिय, प्राण और हृदय आदि जिससे संजीबित 
होकर अर्थात्‌ प्राण पाकर अपने-अपने कार्यमें प्रवृत्त होते हैं, उसी 
परमतत्त्वको नारायण जानो। जैसे चिनगारियाँ अम्रिमें प्रवेश नहीं पा 
सकतें, वैसे हो मन, वाणी, आँखें, बुद्धि, प्राण और इच्द्रियाँ उस परम॑- 
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तक्त्वका ज्ञान ग्रहण करनेमें असमर्थ हैं और वहाँतक पहुँच न सकनेके 
कारण उसका निरूपण नहीं कर सकतीं। 
वह परमात्मा कभी जन्मा नहीं, न वह कभी मरेगा, न वह कभी 
बढ़ता है और न घटता है; जन्म-मरण आदिसे रहित वह सब बदलती 
हुई अवस्थाओंका साक्षी है एवं सर्वत्र व्याप्त है, सब कालमें रहा है और 
. रहेगा, अविनाशी है और ज्ञाममात्र है। जैसे प्राण एक है तो भी 
इन्द्रियोके भिन्न होनेसे आँखे देखती हैं, कान सुनते हैं, नाक सूँघती है 
इत्यादि भावोंके कारण एक-दूसरेसे भिन्न प्रतीत होते है, ऐसे ही आत्मा 
एक होनेपर भी भिन्न-भिन्न देहोंमे अवस्थित होनेके कारण भिन्न प्रतीत 
होता है। * 
जितने जीव जरायुसे उत्पन्न होते हैं--मनुष्य, गौ, घोड़े, हाथी, 
सिंह, कुत्ते, भेड़, बकरी आदि, जो पक्षीवर्ग अण्डोसे उत्पन्न होते हैं, जो 
कीटबर्ग पसीने, मैल आदिसे उत्पन्न होते हैं और जो वृक्षवर्ग (पेड़- 
विटप) पृथ्वीको फोड़कर उगते हैं, इन सबोमे---सम्पूर्ण सृष्टिमे-- 
जहाॉ-जहाँ जीवके साथ प्राण दौड़ता हुआ दिखायी देता है, वहॉ-बहाँ 
ब्रह्म है। जब सब इन्द्रियों सो जाती हैं, जब “मैं हूँ” यह अहंभाव भी 
लीन हो जाता है, उस समय जो निर्विकार साक्षीरूप हमारे भीतर बैठा 
हुआ ध्यानमें आता है और जिसका हमारे जागनेकी अवस्थामे 'हम 
अच्छे सोये' “यह सपना देखा' इस प्रकारकी स्मृति होती है, वही ब्रह्म 
है इत्यादि । 
यह ब्रह्म कहाँ है ? 
वेद कहते हैं--- हे 
एको देव: सर्वभूततेषु गूढः 
सर्वव्यापी. सर्वभूतान्तरात्मा । 
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कर्माथ्यक्षः सर्वभूताधिवास्त: 
साक्षी चेता केवलो निर्गुणश्च ॥ 
(श्रेता० ६। ११) 
एक़ ही परमात्मा सब प्राणियोके भीतर छिपा हुआ है, सबमें व्याप्त 
हो रहा है, सब जीवोके भीतरका अत्तरात्मा है, जो कुछ कार्य सृष्टिमे 
हो रहा है, उसका बह नियन्ता है । सब प्राणियोके भीतर बस रहा है, 
सब ससारके कार्योंका साक्षीरूपमें देखनेबाला, चैतन्य केवल एक, 
जिसका कोई जोड नहीं और जो गुणोके दोषसे रहित है। 
वैद, स्मृति, पुराण कहते हैं कि यह देवोका देव अग्रिमे, जलमें, 
चायुमे, सारे भुवनमे, सब ओपषधियोमे, सब बनस्पतियोमे, सब 
जीवधारियोमे व्याप रहा है। कहते हैं--- 
एप देखो विश्वकर्मा महात्मा 
सदा जनानां हृदये संनिविष्ट: । 
हुदा हदिस्थ मनसा य एलन- 
में. विदुरमृततास्ते भवन्ति ॥ 
(श्वेता० ४। १७ २०) 
--वह परमदेव विश्वका रचनेवाला सदा प्राणियोंके हृदयमें स्थित 
है। अपने-अपने हृदयमें स्थित इस महात्माको जो शुद्ध हृदयसे, बिमल 
मनसे अपनेमें विराजमान देखते हैं, वे अमर होते हैं। 
न तस्य कश्ित्‌ पतिरस्ति लोके 
न चेशिता नैव च तस्य लिड्डम्‌। 
सर कारण करणाधिपाधिपो 
न चास्य कश्चिजनिता म चाधिपः ॥ 
; (शैतान ६१९) 
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लोकमें न उसका कोई स्वामी है, न उसके ऊपर आज्ञा चलानेवाला है, 
न उसका कोई चिह्न है। वही सबका कारण है, उसका कोई कारण 
नहीं, उसका कोई उत्पन्न करनेवाला नहीं, न उसका कोई रक्षक है। 
तमीश्वराणां. परम महेश्वरं 
ते देवतानां परम च देवतम्‌। 
पति पतीनां परम परस्तात्‌ 
विदाम देवं॑ भुवनेशमीड्यम्‌ ॥ 
(श्वेता० ६।७) 
उस सब सामर्थ्य ओर अधिकार रखनेवालोके सबसे बड़े परम 
ईश्वर, देवताओके सबसे बड़े देवता, स्वामियोके सबसे बड़े स्वामी, सारे 
त्रिभुवनके स्वामी, परम पूजनीय देवको हमलोगोने जाना है। 
गोस्वामी तुलसीदासजी कहते हैं-- 
सोड़ सच्चिदानंद घन रामा। अज बिग्यान रूप बल धामा॥ 
ब्यापक बज्याप्प अखंड अनेता। अखिल अमोघसक्ति भगवंता ॥ 
अगुन अद्भ्न॒ गिरा गोतीता। सबदरसी  अनवद्य अजीता ॥ 
निर्मम निराकार निरमोहा। नित्य निरंजन सुख संदोहा ॥ 
प्रकृति पार प्रभु सब उर बासी। ब्रह्मा निरीह बिरत अबिनासी ॥ 
इहाँ मोह कर कारन नाहीं। रबि सनन्‍्मुख तम कबहुँ कि जाहीं ॥ 
सूरदासजीने कहा है-- 
जगत्पिता जगके आधार 
तुम सबके गुरु सबके स्वामी, 
तुम सबहिनके अन्तर्जामी ॥ 
हम सेवक तुम जगत अधार, 
नमो नमो तुम्हे. बारंबार। 
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सर्व सक्ति तुम सर्व अधार, 
तुम्हें भजे सो उतरे पार॥ 
घट-घट माँहिं. तुम्हारा बास, 
सर्व ठौर ॒जिमि दीप-अ्रेकाश 
एहि बिधि तुमको जाने जोई, 
भक्त रु ज्ञनों ऋहिये सोई॥ 
जगत-पिता तुप ही हो ईस, 
याते हम बिनवत जगदीस। 
तुम सम द्वितिय और नहिं आहि, 
पटतर देहि नाथ हम काहि॥ 
नाथ कृपा अब हमपर कीजै, 
भक्ति आपनी हमको दीजै। 
ग्रेम भक्ति बिन कृपा न होड़, 
सर्ब॑ शास््रमें. देखे. जोइ॥ 
तपसी तुमको तप करे पाबै, 
सुनि भागवत गृही गुन गावे। 
कर्मयोग करि. सेवत कोई, 
ज्यों सेव त्यों ही गति होई॥ 
तीन लोक हरि करि बिस्तार, 
ज्योति आपनी करि उँजियार | 
जैसा. कोझक. गेह सँवार, 
दीपक यारि करे उँजियार ॥ 
त्यो हरि-ज्योति आप प्रकटाई, 
घट-घटमें. * सोई दरताई । 
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नाथ तुम्हारी ज्योति-अभास, 

करत सकल जगको परकास ॥ 
थावर-जंगम जहलो भये, 

ज्योति तुम्हागी चेतन किये। 
तुम सब ठौर सबनते न्यारे, 

को लखि सके चरित्र तुम्हारे ॥ 
सो प्रकास तुम साजे सदा, 

जीव कर्म करि बंधन बैंधा। 
सर्वव्यापयी तुम सब ठाहर, 

तुमहिं. दूर जानत नर नाहर॥ 
तुम सबके प्रभु अन्तर्जामी, 

जीव बिसर रहो तुमको स्वामी ॥॥ 
यह परमात्मा जीवरूपमे प्रत्येक जीवधारीके हृदयके बीचमे 

विराजमान है। 

ईस्वर अंस जीव अबिनासी। चेतन अपल सहज सुखरासी ॥ 


स्वय भगवानने गीतामें कहा है-- 
ईश्वर: सर्वभूतानां हृद्देशेडर्जुन॒तिष्ठति । 
(१८। ६१) 

है अर्जुन | ईश्वर सब जीवोंके हृदयमे रहते हैं। 

इस विषयमें याज्ञवल्क्य मुनिने सब बेदोंका तत्त्व यो वर्णन किया है--- 

एक सौ चौवालीस सहस्त्र हित और अहित नामकी नाड़ियाँ प्रत्येक 
मनुष्यके हृदयसे शरीरमे दौडी हुई हैं। उसके बीचमे चन्द्रमाके समान 
प्रकाशवाल्ग एक मण्डल है, उसके बीचमे अचल दीपके समान आत्मा 
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विराजमान है, उसीको जानना चाहिये। उसीका ज्ञान होनेसे मनुष्य 
आवागमनसे मुक्त होता है। 
यह आत्मा मनुष्यसे लेकर पशु-पक्षी, कीट-पतग, चृक्ष-विट॒प 
समस्त छोटे-बडे जीवधारियोमे समानरूपसे विराजमान है। 
वेदव्यासजी कहते हैं--- 
ज्योतिरात्मनि नान्यत्र सम तत्‌ सर्वजन्तुषु। 
स्वयं चघ॒ इहक्‍्यते द्रप््ठं सुसमाहितचेतसा ।॥ 
ब्रह्मकी ज्योति अपने भीतर ही है, बह सब जीवधारियोमे एकसम 
है, मनुष्य मनको अच्छी तरह झान्त और स्थिर कर उसीसे उसको देख 
सकता है। 
गीतामें स्वथ भगवानका वचन है-- 
सम सर्वेषु भूतेषु  तिप्ठन्ते परमेश्वरम । 
विनद्यत्स्वविनश्यन्त यः पश्यति स॒ पह्यति ॥ 
(१३। २७) 
ज्योतिषामपि तज्ज्योतिस्तमस: . परमुच्यते 
ज्ञान ज्ञेय ज्ञानगम्य हृदि सर्वस्य विष्ठितम्‌॥ 
रे (१३ | १७) 
वही पण्डित है, जो विनाश होते हुए मनुष्योके बीचमें विनाश न 
होते हुए सब जीवधारियोमें बैठे हुए परमेश्वरको देखता है। 
सब ज्योतियोकी बह ज्योति, समस्त अन्धकारके परे, चमकता 
हुआ, ज्ञानस्वरूप, जाननेके योग्य, जो ज्ञानसे पहचाना जाता है, ऐसा 
चह परमात्मा सबका सुहृद, सब प्राणियोंके हृदयमे बैठा है। 
ऐसे घट-घट व्यापक उस एक परमात्माकी मनुष्यमात्रको विमल 
भक्तिके साथ उपासना करनी चाहिये और यह ध्यानकर कि 'वह 
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प्राणिमात्रमे व्याप्त है', ग्राणिमात्रसे प्रीति करनी चाहिये। सब 
जीवधारियोंको प्रेमकी दृष्टिसे देखना चाहिये। जैसा कि भक्तशिरोमणि 
प्रह्दजीने कहा है-- 
ततो हरो भगवति भक्ति कुरुत दानवाः। 
आत्मौपप्येन सर्वत्र सर्वभूतात्मनीश्षरे ७ 
दैतेया यक्षरक्षांसि स्तरियः शूद्रा श्रजौकसः । 
खगा मृगाः पापजीवाः सन्ति हाच्युततां *गता:॥॥ 
एतावानेव लोकेउस्मिन्‌ पुंसः स्वार्थ: परः स्मृतः । 
एकान्तभक्तिगोंविन्दे यत्‌ सर्वत्र त्तदीक्षणम्‌॥ 
(श्रीमद्धा० ७। ७ । ५३--५५) 
अतएव हे दानवो | सबको अपने ही समान सुख-दु ख होता है, 
ऐसी बुद्धि धारण करके सब प्राणियोके आत्मा और ईश्वर भगवान्‌ 
श्रीहरिकी भक्ति करो। दैत्य, यक्ष, राक्षस, स्त्रियों, शूद्र, श्रजवासी 
गोपाल, पशु-पक्षी और अन्य परातकी जीव भी भगवान्‌ अच्युतकी 
भक्तिसे निस्सन्देह मोक्षको प्राप्त हो गये हैं। गोविन्दभगवानके प्रति 
एकान्त भक्ति करना और चशचर समस्त प्राणियोमे भगवान्‌ है--ऐसी 
भावना करना ही इस लोकमे सबसे उत्तम स्वार्थ है। 
सनातनधर्मका मूल 
भगवान्‌ वासुदेवो हि. सर्वभूततेघ्रवस्थितः । 
एपज्जान॑ हि. सर्वेस्थ मूल धर्मस्थ शाश्रतम्‌॥ 
यह ज्ञान कि भगवान्‌ वासुदेव सब प्राणियोके हृदयमे स्थित है, 
सम्पूर्ण सनातनधर्मका सदासे चला आता हुआ और सदा रहनेवाला 
मूल है। इसी ज्ञानको भगवानते अपने श्रीमुखसे गीतामें कहा है-- 
“समो+हं सर्वभूतेषु' (९। २९) 
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मैं सब प्राणियोंमें एक हूँ। तथा यह कि-- 
विद्याविनयसम्पन्ने ब्राहणे गवि हस्तिनि। 
शुनि चैब श्वपाके च पण्डिता: समदर्शितः ॥ 
(गीता ५११८) 
विद्या और विनयसे युक्त ब्राह्मणमें, गौ-बैलमें, हाथीमें, कुत्तेमें 
और चाण्डालमें पण्डितलोग समदर्शी होते हैं, अर्थात्‌ सुख-दुःखके 
विषयमें उनको समानभावसे देखते हैं। तथा यह भी कि-- 
आत्मौपम्येन सर्यत्र सम॑ पश्यति योउर्जुन॥ 
सुखं वा यदि या दुःखं स योगी परमो मतः ॥ 
(गीता ६३२) 
जो पुरुष सबके सुख-दुःखके विषयमें अपनी उपमासे समान 
दृष्टिसे देखता है, उसीको सबसे बड़ा योगी समझना चाहिये। 
इसीलिये महर्षि वेद॒व्यासजीने कहा है-- 
श्रूयतां. धर्मसर्वस्व॑ श्रुताा चाप्यवधार्यताम्‌ । 
आत्मनः भ्रतिकूलानि परेषों न समाचरेत्‌॥ 
(विष्णुधर्मोत्तण ३॥ २५३ ।'४४) 
न तत्‌ परस्य संदध्यात्‌ प्रतिकूल यदात्मनः॥ 
शव सामासिको धर्म: कामादन्यः प्रयर्तते ॥ 
(मह्नण अजु ११३। ८) 
सुनो घर्मका सर्वस्व और सुनकर इसके अनुस्तार आचरण करो। 
जो अपनेको प्रतिकूल जान पड़े, जिस बातसे अपनेको पीड़ा पहुँचे, 
उसको दूसरेंके प्रति न करो। 
दूसरेके प्रति हमको वह काम महीं करना चाहिये, जिसको यदि 
दूसरा हमारे अ्रति करे तो हमको बुय मालूम हो या दुःख हो । संक्षेपमें 
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यही धर्म है, इसके अतिरिक्त दूसरे सब धर्म किसी बातकी कामनासे 
किये जाते हैं। 
जीवितुं यः स्वयं चेच्छेत्‌ कर्थ सोउन्यं प्रधातयेत्‌। 
यद्यदात्मनि चेच्छेत तत्‌ परस्यापि चिन्तयेत्‌ ॥ 
(महा० ज्ञा० ५९। २२) 
जो चाहता है कि मैं जीऊँ, वह कैसे दूसरेका प्राण हरनेका मन 
करे ? जो-जो बात मनुष्य अपने लिये चाहता है, उसको चाहिये कि 
वही-वही बात औरोंके लिये भी सोचे। 
अहिंसा, सत्य, अस्तेय धर्म--जिनका सब समयमें पालन करना 
सब प्राणियोके लिये विहित है और जिनके उल्लट्डन करनेसे आदमी 
नीचे गिरता है, इन्हीं सिद्धान्तोंपर स्थित हैं। इन्हीं सिद्धान्तोपर वेदोमे 
गृहस्थोंके लिये पञ्चममहायज्ञका विधान किया गया है कि जो भूलसे भी 
किसी निर्दोष जीवकी हिंसा हो जाय तो हम उसका। प्रायश्चित करे । जो 
हिंसक जीव हैं, जो हमारा या किसी दूसरे निर्दोष प्राणीका प्राणघात 
करना चाहते हैं या उनका धन हरना या धर्म बिगाडना चाहते हैं, जो 
हमपर या हमारे देशपर, हमारे गॉवपर आक्रमण करते हैं या जो आग 
लगाते हैं या किसीको विष देते हैं--ऐसे लोग आततायी कहे जाते हैं। 
अपने या अपने किसी भाई या बहिनके प्राण, धन, धर्म, मानकी रक्षाके 
लिये ऐसे आततायी पुरुषों या जीवोंका, आवश्यकताके अनुसार 
आकरक्षाके सिल्धान्तप्र वध करना धर्म, है। निरफ्णधी अहिसत 
जीवॉंकी हिंसा करना अधर्म है। 
इसी सिद्धान्तपर वेदके समयसे हिंदू लोग सारी सृष्टिके निर्दोष 
जीवोंके साथ सहानुभूति करते आये हैं। गौको हिंदू लोक॑माता कहते 
हैं, क्योंकि वह मनुष्य-जातिको दूध पिलाती है और सब प्रकारसे उनका 
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उपकार करती है। इसलिये उसकी रक्षा करना तो मनुष्यमात्रका विशेष 
कर्तव्य है। कितु किसी भी निर्दोष या निरफप्शाध प्राणीको मारना, 
किसीका धन था प्राण हरना, किसीके प्रति अत्याचार करना, किसीको 
झूठसे ठगना, ऊपर लिखे धर्मके परम सिद्धान्तके अनुसार अकार्य 
अर्थात्‌ न करनेकी बाते हैं। और अपने समान सुख-दु खका अनुभव 
करनेवाले जीवधारियोकी सेवा करना, उनका उपकार करना, यह 
त्रिकालमे सार्वलौकिक सत्य धर्म है। 
इसी मूल सिद्धान्तके अनुसार वेदधर्मके मानमेवालोको उपदेश 
दिया गया है कि न केवल मनुष्योको किंतु पशु-पक्षियो तथा समस्त 
जीबोंकी बलिवैश्वदेवके द्वारा नित्य कुछ आहार पहुँचाना अपना धर्म 
समझे। यह बात नीचे लिखे इलोकोसे स्पष्ट है। 
बलिवैश्वदेवके इलोक 
ततोउन्यदन्नमादाय. भूमिभागे शुच्चौ पुनः। * 
दह्यादशेपभूतेभ्यः. स्वेच्छया तंत्‌ समाहितः ॥ 
देवा मलुष्याः पशवों वयांसि 
सिद्धा:. सयक्षोरगभूतसद्भाः । 
प्रेताः पिशाचास्तरवः समस्ता 
ये चान्नमिच्छन्ति मया प्रदत्तम।॥ 
पिपीलिका: कोटपतड्रकाद्या 
बुभुक्षिता:.. कर्मनिबन्धबद्धा: । 
प्रयान्तु ते तृप्रिमिंदं मयाज्न 
तेभ्यो विसृष्टे सुखिनो भवन्तु ॥ 
भूतानि सर्वाणि त्थान्नमेत- 
दह॑ च्र॒ विण्णुर्न ततोउन्यदस्ति । 
तस्मादह भूठनिकायभूत- 
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भन्ने प्रयच्छामि भवाय तेषाम्‌॥। 
चतुर्दशी भूतगणो य एप 
ह त्त्र स्थिता चेडखिलभूतसल्डा: । 
तृप्यर्थमन्न॑ हि. मया विसुष्टे 
तेषामिद॑ं ते म॒दिता भवन्तु ॥ 
इत्पुघार्य भरो. दह्यादन्ने भ्रद्धासमन्वितम्‌ । 
भुवि भूतोपकाराय गृही सर्वाश्चयो यत्त: ॥ 
(विष्णुपु० ३। ११॥ ५०--५२ ५४--५६) 
और-और यज्ञोको करनेके बाद मनुष्य अपनी इच्छाके अनुसार 
दूसरा अन्न ले पृथ्बीके पवित्र भागमे रख फिर सावधानतापूर्वक समस्त 
जीवोके लिये बलि दे। और यो कहे--'देवता, मनुष्य, पशुपक्षी, 
सिद्ध, यक्ष, सर्प, नाग, अन्य भूत-समूह, प्रेत, पिशाच तथा सम्पूर्ण 
वृक्ष एवं चींटी, कीडे और पतगे आदि जीव जो कर्मबन्धनमे बेंधे हुए 
भूखे तड़प रहे हो और मुझसे अन्न चाहते हो, उनके लिये यह अन्न 
मैंने रख छोडा है, इससे उनकी तृप्ति हो और वे सुखी हों। सब जीन, 
यह अन्न और मैं सब विष्णु ही है, उनसे अन्य 'कुछ भी नहीं है, इस 
कारण मै जोवोके शरीरभूत इस अन्नको उन प्राणियोकी रक्षाके लिये 
देता हूँ। यह जो चौदह प्रकारका भूतोका समुदाय है, इसमें जो सम्पूर्ण 
जीव-समूह स्थित है, उनकी तृप्तिके लिये मैने यह अन्न दिया है। वे 
असन्न हो ।' मनुष्य यो कहकर प्राणियोके उपकारर्थ पृथ्वीपर श्रद्धापूर्वक 
अन्न दे, क्योकि गृहस्थ सबका आधार होता है। 
इसी धर्मके अनुसार सनातनधर्मी नित्य तर्पण करनेके समय न 
केवल अपने पितरोंका तर्पण करते हैं किंतु समस्त ब्रह्माण्डके 
जीवधारियोका । यह नीचे लिखे इलोकोसे विदित है, यधा-- 
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देवा: सुरास्तथा यक्षा नागा गन्धर्वराक्षसा: | 

पिशाचा गुहाका: सिद्धा: कृष्माण्डास्तरवः खगाः ॥ 

जलेचरा भूनिलया वाय्वाधाराश्ष जन्तवः । 

प्रीतिमेते . प्रयान्वाशु. मद्दत्तेनाम्बुनाखिलाः ॥ 

नरकेषु समस्तेषु यातनासु च ये स्थिताः । 

तेघामाप्यायनायेतद्‌_ दीयते सलिलं.. मयां॥ 

ये बान्धवाबान्धवा वां येउन्यजन्मनि बान्धवा:। 

ते सर्वे तृप्तिमायान्तु यश्चास्मत्तोयमिच्छति ॥ 
(विष्णुपुर ३। ११॥ ३३००३६) 
देवता, दैत्य, यक्ष, नाग, गन्धर्व, राक्षस, पिशाच, गुह्मक, सिद्ध, 
कृष्माण्ड, वृक्ष-वर्ग, पक्षीगण, जलमे रहनेवाले जीव, बिलमे रहनेवाले 
जीब, बायुक्रे आधारपर रहनेवाले जन्तु ये सब मेरे दिये हुए जलसे तृप्त 
हो। समस्त नरकोकी यातनामे जो प्राणी दु ख भोग रहे हैं, उनके दु ख 
झ्ञान्त करनेकी इच्छासे मै यह जल देता हूँ। जो मेंरे बन्धु-बान्धव रहे 
हो और जो बान्धव न रहे हो और जो किसी और जम्ममे मेरे बान्धव 
रहे हो, उनको तृप्तिके लिये और उनकी भी तृप्तिके लिये जो मुझसे जल 

| पानेकी इच्छा रखते हो, में यह जल अर्पण करता हूँ। 

वैश्वदेवमे जो अन्न कुत्ते और कौओके लिये निकाला जाता है, 
उसको छोडकर शेष बलिंकी मात्रा बहुत कम होती है, इसलिये वह 
'सर्वपूतेभ्य.' सब प्राणियोको पहुँच नही सकता । तथापि यह जानते हुए 
भी--बलिवैश्वदेवका करना प्रत्येक गृहस्थका कर्तव्य इसलिये माना 
गया हैं कि चह उस पत्रिन्न, उदार भावक़ो प्रकट करता हे कि मनुष्य 
मानता है कि उसका सब जीवधारियोसे भाईपनका सम्बन्ध हे और इस 
भावकी ऑसुओके सप्ान प्रेमके जलसे नित्य सीचबर जगत्‌के 


महामना प० श्रीमदनमोहनजी मालवीय प्‌ 
आकाशमे जीवधारीमात्रमे परस्पर भाईपनका भाव स्थापित करनेक्रा 
उत्कृष्ट और प्रशसनीय मार्ग है। 
इस धर्मकी उदारताकी ग्रशसा कौन कर सकता है? इसकी 
उदारता इस धर्मके बडे-से-वडे परम पूजित आचार्य मर्हर्णि 
वेदव्यासकी, जो 'सर्वभूतहिते रतः:” सब प्राणियोंके हितमे निरत 
रहते थे, इस प्रार्थनासे भी प्रकट है कि--- 
सर्वे भवन्तु सुखिनः सर्वे सन्तु निरामयाः। 
सर्वे भद्गाणि पश्यन्तु मा कश्चिद्‌ दुःखभागभवेत ॥ 
सब प्राणी सुखी हो, सब नीरोग रहे, सब सुख-सौभाग्य देखें, 
कोई दुखी न हो। 
उसी धर्मके प्राणाधार भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्रन सारे जगतके 
प्राणियोंकी यह निमन्त्रण दे दिया है कि 'सब और धर्मोको छोड़कर 
तुम मुझ एककी शरणमे आओ। मैं तुमको सब पापोंसे छुडा हैगा। 
सोच मत करो।' 
उन्होंने यह भी प्रतिज्ञा की है-- 
समो5ह सर्वभूतेषु न मे द्वेष्योडस्ति न प्रिय: । 
ये भजन्ति तु मां भक्‍त्या मयि ते ततेषु चाप्यहम्‌॥ 
अपि चेत्‌ सुदुराचारों भजते मामनन्यभाक्‌ । 
साधुरेव स॒मन्तव्य: सम्यग्व्यवसितों हि सः ॥ 
क्षिप्र भवति धर्मात्मा शश्वच्छान्ति निमच्छति। 
कौन्तेय प्रतिजानीहि न में भक्त: प्रणश्यति ॥ 
मां हि पार्थ व्यपाभ्रित्य येषपि स्यु: पापयोनय: । 
ख्तरियो वैश्यास्तथा शूद्रास्तेडपि यान्ति पर्स गतिम्‌॥ 


(गीता ९।२९--३२) 


बल 


६० ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 

'मैं सब प्राणियोके लिये समान हूँ। न मैं किसीका द्वेष करता हूँ, 
न कोई मेरा प्यारा है। जो मुझको भक्तिसे भजते हैं, वे मुझमे हैं ओर 
म उनमे हूँ, पापी-से-पापी भी क्यो न हो यदि वह और सबको छोड़कर 
मेरा ही भजन करता है तो उसको साधु ही मानना चाहिये। थोडे ही 
समयमे वह धर्मात्मा हो जायगा और उसको शाश्वती झान्ति मिल 
ज्ययगी | हे अर्जुन ! मैं प्रतिज्ञा करके कहता हूँ, जो कोई मेरा भक्त है, 
उसका ब्रुस नहीं होगा। हे कुन्तीके पुत्र | मेरी शरणमे आकर जो 
पापयोनिसे उत्पन्न प्राणी भी हैं और ख्री, वैदय और शूद्र--ये भी निश्चय 
सबसे ऊँची गतिको पावेगे। 

धन्य हैं वे लोग जिनको इस पवित्र और लोक-प्रेमसे पूर्ण धर्मका 
उपदेश प्राप्त हुआ है। मेरी यह प्रार्थना है कि इस ब्रह्मज्योतिकी 
सहायतासे सब्र धर्मशील जन अपने ज्ञानको विशुद्ध और अविचल कर 
ओर अपने उत्साहकी नूतन और प्रबल कर सारे ससारमे इस धर्मके 
सिद्धान्तोका प्रचार करे और समस्त जगत्‌कों यह विश्वास करा दे कि 
सबका ईश्वर एक ही है और वह अशरूपसे न केवल सब मनुष्योमे 
किन्तु समस्त जगायुज, अप्डज, स्वेदज, उद्धिज अर्थात्‌ मनुष्य पशु, 
पक्षी, कीट, पतग, वृक्ष और बिटप सबमे समानरूपसे अवस्थित है 
ओर उसकी सबसे उत्तम पूजा यही है कि हम प्राणिमात्रमें ईश्वरका भाव 
देखे, सबसें मित्रताका भाव रखें और सबका हित चाहें । सार्वजनीन 
प्रमसे इस सत्य ज्ञानके प्रचारसे ईश्वरीय शक्तिका सगठन और विस्तार 
करे। जगतसे अज्ञानको दूर करे, अन्याय और अत्याचारको रोकें और 
सत्य, न्याय और दयाका प्रचार कर मनुष्योमे परस्पर प्रीति, सुख और 
शान्ति बढावें। न 


ब्नच्ल औ चतन< 
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पाश्चात्त्य शिक्षा-दीक्षाके फलस्वरूप जितनी विजातीय चीजे हमारे 
देशमें बाहरसे आयी हैं, उनमें एक 'मास्तिकता' भी है। आजकंलके 
शिक्षित कहलानेवाले लोगोंमे हम इसका काफी प्रभाव देखते है। 
उसके चकरमे आकर इन लोगोंने ईधर और घर्मपरसे अपनी आस्था 
खो दी है और इनकी दृष्टिमे ईश्वर, आत्मा, धर्म, कर्मवाद, पुमर्जन्म, 
देषी देवता, भूत-प्रेतादि योनियाँ, स्वर्ग, नरक आदि बातें केवल ढोग 
और भ्रमोत्यादक दिखायी पडती हैं। इन छोगोके मनपर भास्तिकताकी 
इतनी गहरी ,छाप पड गयी है कि प्राचीन धर्मग्रन्थोका पाठ करना, 
विद्वान पुरुषोंकी बाते सुनना या उनसे इस विषयमे कुछ पूछना तो दूर, 
वे स्वय भी इन बातोपर विचार करना नहीं चाहते। वे अपनी स्थूल 
दृष्टिसे ससारका जो कुछ रूप देखते है, बस उसीको सत्य मानकर 
अपना दृढ़ सिद्धान्त बना लेते हे। इससे भी भयकर बात तो यह हैं 
कि वे येन केन प्रकोरेण अपने धर्मविरुद्ध सिद्धान्तोका प्रचार भी 
करनेकी चेष्टा करते हैं। फलस्वरूप ऐसे अनेक लेख और पुस्तकें आज 
बाजारमे देखनेको मिलती हैं और इनके द्वारा समाजकी न केबल 
आर्थिक हानि हो रही है, बल्कि साधारण जनतामे इनके द्वारा काफी 
भ्रम फैल रहा है और लोग अपना धार्मिक विश्वास भी खो रहे हैं, जो 
समाजके लिये अत्यन्त घातक बात है। आज हम इस बातको ध्यानमे 
रखकर उनके कुछ मूल सिद्धान्तोपर विचार करेगे और ईश्वरके 
असख्िल्रको साबित करनेकी चेष्टा करेगे। चूँकि ऐसे लोगोंको 
ऋषि-मुनियोके अनुभवों तथा शास्तरवचनोपर विशास नहीं है, अतएव 
हम भी यहापर वैसे प्रमाण न देकर केवल पदार्थ-विज्ञान और मानस- 
विज्ञान-शाख-सम्मत चुद्धिगम्य युक्तियो तथा साधारण मनुष्योके 
अनुभवके आधारपर ईश्वर्का अस्तित्व सिद्ध करनेका प्रयत्न करेंगे) 


दर ईश्षरकी सत्ता और महत्ता 

हम यहाँपर ऐसे विद्वानो तथा उनके विचारोंके प्रभावमे आकर भ्रममें पड़े 

हुए लोगोसे इतनी ग्र्थना भी कर देना चाहते हैं कि वे पक्षपात तथा 

दुराग्रहको छोडकर सारासारका विचार करें और सत्यको ग्रहण करें। 
ईश्वरके अस्तित्वके कुछ प्रमाण ये है-- 

(१) सूर्यादे सब मण्डल चल हैं। सबको नियमानुसार मर्यादित 
आकाझमें भ्रमण करनेके लिये सर्वज्ञ और स्थिर आधाररूप 
परमात्माकी आवश्यकता है। 

(२) प्राणिमात्रमे प्रतीत होनेवाला ज्ञान अनादिसिद्ध चैतन्यरूप 

(३) इस सृष्टिमें आनन्दको प्रतोति होतो है, वह भो अनादिसिद्ध 
चैतन्यस्वरूप है। 

(४) मनुष्योके चेहरे और शब्दोचारणमें विभिन्नता उत्पन्न करनेके 
लिये ईधवरकी आवश्यकता है। 

(५) प्राणिमात्रके शरीरकी आन्तरिक रचना और आन्तरिक क्रियाका 
निरीक्षण करनेसे किसी सर्वज्ञकी सिद्धि होती है। 

(६) मनुष्मोके हाथकी रेखाओंमें भिन्नता देखनेसे ईधरकी महिमाका 
अनुभव होता है। 

(७) संस्कृत-भाषाकी रचना देखनेसे संप्ताररक्षक परमात्माका बोध 
होता है। 

(८) ऋतुओमे वियमित परिवर्तन होना, ऋतुओंके कारण उत्पन्न 
होनेवाले वात-पित्तादि दोष-प्रकोपसे रक्षा हो, वैसे साधनोंकी भी 
साथ-साथ उत्पत्ति देखकर ईश्वरकी दयालुता जानी जाती है। 

(९) प्राणिमात्रके मनका विकास होनेके लिये सर्वव्यापक चैतन्यका 
आधार है। 

(१०) देझ तथा धर्मपर संकट उपस्थित होनेपर संसारकी रक्षाके हेतु 
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महान्‌ पुरुषोकी उत्पत्ति ईश्वर-रचित नियमके अनुसार होती है। इतिहास 
इस बातका साक्षी है। 

(११) देशोके बैभवकी उन्नति और अबनतिमे भी ईश्वरकी छीला 
अतीत होती है। 

(१२) सब जीवात्माओको सत्यकी प्राप्ति करनेका सामर्थ्य ईश्वर 
प्रदान कर रहा है। 

(१३) पृथ्बीपर सुवर्णाद धातुओ और नाना प्रकाग्की 
बनौपधियोकी न्यूनाधिक आवश्यकताके अनुसार उत्पत्ति सर्वज्ञ ईश्वरका 
बोध कराती है। 

(१४) मूल प्रकृतिके कार्यरूप परिणाममे और कार्यमेसे पुन 
कारण-भावकी प्राप्तिमे अपरिणामी स्थिर चैतन्यका आधार है। 

विस्तार-भयसे अधिक प्रमाण न देकर अब हम इनमेसे प्रत्येकपर 
कुछ विस्तारके साथ बिचार करेगे | 

१--सूर्य, तारागण, नक्षत्र, धूमकेतु, ग्रह और चन्द्र आदि सब 
मण्डल नित्य अविश्रान्त आकाझमे भ्रमण करते हुए मालूम होते हें । यदि 
ये सब मण्डल नियमरहित ऊटपटाग गतिसे भ्रमण करते होते तो रोज 
सैकडो मण्डल एक-दूसरेके साथ टकरा-टकराकर चूर हो जाते, किंतु 
ऐसा नहीं होता। इससे सिद्ध होता है कि सब मण्डल नियमपूर्वक 
अपने-अपने आकाशके मर्यादित विभागमे भ्रमण करते हैं। इन 
मष्डलोंकी अदक्षिणके नियमका उत्पादक और रक्षक सर्वज्ञ ही हो 
सकता है। सम्मवत ल्तेग कहेंगे कि यह तो प्रकृतिके स्वभावसे होता 
रहता है, नियमके लिये किसी सर्वज्ञकी क्या जरूरत ? किंतु यह कहना 
युक्तिसगत नहीं | कारण, प्रकृति जड ओर ज्ञानरहित है तथा नियमके 
लिये ज्ञानकी आवश्यकता होती है, बिना ज्ञानके नियम नहीं बन सकता । 


घ््ड इंश्वरकों सत्ता और महत्ता 

साथ ही सूर्यादे सब मण्डलोके लिये अमर्यादित शक्तिसम्पन 
स्थिर आधार भी चाहिये । कारण, प्रत्येक मण्डल किसी घडे मण्डलके 
इर्दे-गिर्द भ्रमण करता है और वह बडा मण्डल भी अपनेसे और किप्ती 
बडे मप्डलके चाय्ये ओर ग्रदक्षिणा करता है, जैसे चद्र पृथ्वीके चाऐें 
ओर और पृथ्वी मद्गछ, बृहस्पति आदि पह सूर्यके इर्द-गिर्द घूमते हैं। 
सूर्य भी स्थिर नही है, वह और किसी बडे मण्डलके आस-पास घूमता 
है--ऐसा पाश्चात्त्य भूगर्भशास्रियोका कथन है। अनेक वर्षेसि सूर्य 
अपने आस-पास ग्रदक्षिणा करनेबाले ग्रह-समुदायके साथ रोज हजां 
कोसकी गतिसे ऊपरकी ओर जा रहा है। कहाँ जा रहा है और किसके 
आस-पास घूम रहा है--यह निश्चित न होनेपर भी ऐसा निश्चित माना 
गया है कि वह किसी बडे मण्डलके इर्द-गिर्द प्रदक्षिणा कर रहा है। 
इस तरह ऐसा निश्चय हुआ है कि सूर्यादि सब मण्डल चल है। जैसे 
घडीके घूमनेवाले पुजेकि मूलमे एक स्थिर आधार रहता हे, वैसे ही इन 
सब चलायमान मण्डलोके मूलमे एक नित्य, अचल और पूर्ण 
सामर्थ्यवान्‌ आधार होना चाहिये । ऐसा जो आधार है ओर जिसने इस 
ब्रह्मप्डकी रक्षाके लिये नियम बनाये है, वही सर्वज्ञ सर्वव्यापक 
परमात्मा है। 

सूर्यके आस-पास प्रदक्षिणा करनेवाले अहोके प्रदक्षिणा-मार्गके 
नियम जैसे बने है, वैसे ही हर एक अहका रग, रूप, आकार, परिमाण, 
कृति, वातावरण, आबादी, दूरी, वेग और प्रदक्षिणा-कालके नियम 
इत्यादिमे किसी उद्देश्यको दृष्टिमि रखकर हेतुपूर्वक भिन्नता रखी गयी 
है| ,यह सब रचना सर्वज्ञकी है, प्रकृतिका उद्देश्यविहीन मनगढ़त 
परिणाम नहीं। यदि यह सब ज्रकृतिका कार्य होता तो बिलकुल 
नियमरहित होता। इस पृथ्वीकी दो प्रकारकी गति मानी गयी है। 
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एक गतिद्वारा अपनी कीलपर अधोर्ध्व गोल चक्कर लगा लेनेपर चौबीस 
प्रटेका रात-दिन होता है। दूसरी गतिसे सूर्यके चारों ओर घूमनेमे 
लगभग तीन सौ पैसठ दिन लगते है, जिससे वर्षकी गणना होती है। 
इस दूसरी गतिसे प्रदक्षिणा करनेमे नियमपूर्वक हर साल पचास 
विकलाका मार्ग छूटता जाता है और इस तरह पाय- नौ सौ वर्षोमि एक 
नक्षत्र छूट जाता है। ऐसी प्रदक्षिणा करीब छब्बीस हजार बार हो 
जआनेपर पृथ्वी पुन मूल नक्षत्रमे आ जाती है। जिस तरह पृथ्बीके लिये 
यह नियम रखा गया है, उसी तरह और ग्रहोके लिये भी कोई-न-कोई 
'निम्रम है, ऐसा प्रतीत होता है। इसी तश्ह सब तारंदि मण्डलोके लिये 
भी मर्यादा निश्चित की गयी है। अच्छे-बुरे वातावरणके लिये भी नियम 
है। अधिक सुख भोगनेके लिये जो ग्रह बनाये हैं, उनका वातावरण 
पृथ्वीकी अपेक्षा अधिक अच्छा है। मंगल ग्रहके निवासो पृथ्वीके 
निवासियोकी अपेक्षा पदार्थ-विद्यामे विशेष आगे बढ़े हुए हैं, ऐसा 
पाश्चात््य वैज्ञानकोका अनुपान है। इस कारण हम मंगल अहको 
पृथ्वीकी अपेक्षा अधिक सुख-भूमि कह सकते हैं और वहाँका 
बातावरण भी अच्छा कह सकते है, परंतु शनि अहका वातावरण 
पृथ्वीकी अपेक्षा खराब माना गया है, अत- उसको दु ख-भूमि कहेगे। 
इसी तरह सब मण्डलोकी उत्पत्ति, स्थिति और क्रिया मर्यादासहित होती 
है। किसी मण्डलमे मर्यादा न हो, ऐसा बोध अभीतक पाश्चात्त्य 
मनीषियोकी नहीं हुआ है। इस नियमके कारण-भी-मर्यादा-रक्षक 
परमात्माकी सिद्धि होती है। 
है २--पश्राणिमत्रमे ज्ञानको प्रतीति होती है, यह ज्ञान अनादिसिद्ध 
*चैतन्यरूप है। जड प्रकृतिमेंसे कदापि ज्ञान नहीं उत्पन्न होता। ज्ायद 
लोग कहें कि 'शरीरकी उत्पत्तिके साथ चेतनाशक्ति और ज्ञान भी उत्पन्न 


घर ईक्षरकी सत्ता आर महत्ता 
होता है, अनादि ज्ञान माननेकी क्या आवश्यकता है 2” परतु सृष्टिका 
यह नियम है कि जो गुण मूल उपादान कारणमे होते है, त्रे ही गुण 
उनसे बननेवाले कार्यमे आते है। मूल कारणमें जो गुण नहीं होता, बह 
कदापि उसके कार्यमे नही उत्पन्न हो सकता। इस सृष्टिमे जितने पदार्थ 
दृष्टिगोचर होते है, बे सब प्रकृतिसे बने है। प्रकृतिमे चेतनाशक्ति और 
ज्ञान-गुण नही है, तब इस प्रकृतिके कार्यरूप ससारमे वे गुण नये कैसे 
उत्पन्न हो गये ? इसलिये कहना पडेगा कि ज्ञानरूप चैतन्य अनादि और 
सर्वव्यापक है। इस चैतन्यके आधारसे ही प्रकृतिका रूपान्तर होता 
रहता है। पाश्चात्त्य दार्शनिकोने भी इस सिद्धान्तको स्वीकार कर लिया 
है। यदि यह सिद्धान्त विरेधियोको प्रतिकूल प्रतीत होता हो तो वे कोई 
ऐसा यन्त्त बनाकर दिखावे जो अन्य चैतन्यकी सहायताके बिना 
बुद्धिपू्वक यथासमय आहारादि प्राप्त करे और अपने मालिकका कार्य 
भी करता रहे । जिस वरह चींटी स्वेच्छासे अनुकूल दिशामे आहारादिके 
लिये गमन करतो हे और पलटनके सिपाही अफसरकी आज्ञाके 
अनुसार समझकर नियमपूर्वक कवायद करते है, उसी तरह बुद्धिपूर्वक 
कार्य करनेवाला कोई जड़ यन्त्र तैयार करके दिखावे। यदि ऐसा यन्त्र 
तैयार न हो सकता हो तथा प्रकृतिके कार्यरूप पत्थर आदिसे ज्ञान प्रतीत 
न होता हो और जहॉ-जहाँ अभिमानी चैतन्य रहता हो चहॉ-यहाँ ही 
ज्ञानकी भ्रतीति होती हो तो यह मानना ही पडेगा कि प्रकृतिसे 
ज्ञानगुणकी उत्पत्ति नहीं होती। 

चैतन्य सर्वव्यापक होनेके कारण प्रकृतिके परमाणु-परमाणुमे 
ओतप्रोत है। जड मकृति चैतन्यसे अलग होकर कुछ भी कार्य नहीं कर 
सकती | आजतक किसी पदार्थ-विज्ञानवेत्ताको प्रकृतिका एक भी अगु 
ऐसा नहीं प्राप्त हुआ है, जो चैतन्यशक्तिसे अलग हो। वनस्पतिके 
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बीजोमे प्रकृतिके परमाणुओके साथ चैतन्यदक्ति रहती है, इसीलिये 
बोजको पृथ्वीमें बोनेपर पद्चभूतके कार्यरूप मिट्टीका, बीजमें वर्तमान 
चेतनाशक्तिके अनुसार भिन्न-भिन्न गुणोमे रूपान्तर होता है। यदि बीजमे 
चैतन्यशक्ति न होती तो एक ही ग्रकारकी मिट्टीका भिन्न-भिन्न रूपान्तर 
कैसे होता ? ऐसे ही प्राणिमात्रकी बुद्धिका विकास न्यूनाधिक परिमाणमें 
होता हुआ देखा जाता है । किसी मनुष्यके शरीरमे प्रकृतिके ज्ञानवर्धक 
परमाणु बाहरसे नही घुस आते तथा समान मानसिक श्रम और समान 
आहार करनेपर भी बुद्धिके विकासमें भिन्नता मालूम पड़त्ती है। इसका 
क्या कारण है। नास्तिकोके मनमें इसका कोई संतोषप्रद समाधान नहीं 
मिल सकता । हम आस्तिकोके मतानुसार पुनर्जन्‍्म और अनेक कर्मोकि 
सस्कारसहित अभिमानी चैतन्य जीवात्मा प्रत्येक जीवित शरीरमे रहता 
है। इसलिये उसके संस्कारके अनुसार भिन्न-भिन्न परिमाणमें बुद्धिका 
विकास होता है और बुद्धिके विकासके अनुसार सर्वव्यापक चैतन्यरूप 
ज्ञानके प्रकाशका लाभ न्यूनाधिक परिमाणमे जीवात्माको मिलता है। 
बुद्धि-बृत्तिके आविर्भाव और तिरोभावके साथ ज्ञानकी उत्पत्ति 

और नाश होता हुआ प्रतीत होता है; परंतु यह सोपाधिक भ्रम है। जैसे 
जवाकुसुमके पुष्पके ऊपर स्फटिक रखनेपर पुष्पकी लालीके कारण 
स्फटिक भी लाल दीखता है और मृगजलके स्थानपर सूर्यके तापके 
कारण भ्रम हो जानेसे बालूमें जलसे भरा हुआ तालाब प्रतीत होता है, 
वैसे हो बुद्धि-वृत्तिकी उर्त्पचि और लछयके साथ ज्ञानकी उत्पत्ति और 
नाश भासता है। वास्तवमें ज्ञान अनादि स्वतःसिद्ध स्वप्रकाश है । यदि 
ज्ञान ऐसा न हो तो अन्य विषयोंकी कदापि सिद्धि नहीं हो सकती । ज्ञान 
घटादि पदार्थेकि समान जड अप्रकाशरूप नहीं है। ज्ञानको यदि 


च्च्ट इंश्वरको सच्य और महत्ता 
अप्रकाश जडरूप माने तो उसे अन्यके अधीन और विषयरूपसे 
भासित होना चाहिये, परतु विषयरूपसे ज्ञानकी प्रतीति कदापि नहीं 
होती, ज्ञान बिषयी (विषयको जाननेवाला) के रूपसे ही सर्वदा भासित 
होता है। अत विषयसे वैलक्षण्य होमेके कारण ज्ञान स्वप्रकाशरूप है। 
ज्ञानके प्रागभाव (प्राकु-कालीन अभाव) और ध्वसकी सिद्धि स्वत या 
दूसरोके द्वारा नहीं होनेसे ज्ञान अनादि-अनन्त है । जैसे घटादि पदार्थोकी 
उत्पत्ति और नाश ज्ञानद्वारा जाना जाता है, वैसे ज्ञानकी उत्पत्ति और नाश 
उस ज्ञानसे अथवा अन्य किसी तरहसे अनुभवमें नहीं आता और 
ससासमे उत्पत्ति-विनाशशील पदार्थोकी उत्पत्ति-विनाशशीलता जाननेके 
लिये अविनाशी, अपरिणामी साक्षीस्वरूप ज्ञानके अस्तित्वकी 
आवश्यकता है। यदि सर्वविध विकारोसे रहित त्रिविध (देश-काल 
और पात्र) परिच्छेदशून्य तथा कालिक विकार-समूहका साक्षीरूप 
चैतन्य स्वप्रकाश ज्ञानस्वरूप न होता तो इस सृष्टिमें काल और तत्कृत 
विकारादिके ज्ञानकी प्रतीति ही न होती ॥ 

कदाचित्‌ कोई ज्ञानको अनित्य माने तो इस दशामे भी सर्वज्ञानके 
अवधिभूत एक नित्य ज्ञाकी आबश्यकत्ा रहती ही है। कारण, 
बुद्धि-वृत्तिकी उत्पत्ति और विनाशके साथ उत्पत्ति-विनाशशील अनित्य 
ज्ञान परस्पर व्यभिचारी अननुगत होगा | वह ज्ञान जिस आश्रयमे उत्पन्न 
होता है, उसका स्वरूपभूत होनेके कारण या उसके साथ 
तादात्य-प्राप्तिके कारण मूल आश्रय भी विकारको प्राप्त होगा। अतएव 
ज्ञानकी उत्पत्ति, स्थिति और नाश, इनकी प्रवीति उस विकारावस्थासे या 
अवस्थावानूसे (बुद्धि या प्राणतत्त्व मानें तो उससे भी) नहीं हो सकती, 
क्योंकि यह नियम है कि विषय और विषयी (विपयका जाननेवाला) 
सर्वदा भिन्न रहते हैं। अतएव अवस्थारहित परतु अबस्थामें 


है 
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आध्यात्मिक तादात्य-सम्बन्धसे अनुगत अविनाशी सर्वव्यापक 
झञानरूप एक चैतन्यकी आवश्यकता रहती है। इस चैतन्यसे ही 
ससारके सब विषयोकी सिद्धि होती है, यही हमारा ईश्वर है। 
इस तरह सर्वत्र सर्वव्यापक चैतन्य और सब चर-अचर प्राणियोमें 
आत्मचैतन्यकी शक्ति स्पष्ट प्रतीत हो रहो है, तो भी विशेधियोंको 
चैतन्यका प्रकाश कही भी नही दीखता और वे ठीक उसी तरह ईश्वर 
और धर्मसम्बन्धी बातोको गप्प कहकर उडा देना चाहते है, जिस तरह 
अबोध बालक पुस्तकोके अक्षरोमें ज्ञान-भाण्डार, मेहदीमे लाली, 
घी-तैलादिमे अग्नितत््व, जलमे विद्युत, लकडी अथवा दियासलाईमें 
अग्नि आदि बातोंको कपोलकल्पित और गप्प समझता है। 
३--इस सृष्टिमें प्रतीत होनेवाला आनन्द अनादिसिद्ध चैतन्यरूप 
है। यदि सर्वव्यापक चैतन्य आनन्दरूप न हो तो आत्मचैतन्य भी 
आनन्दरहित ही होना चाहिये | यदि आत्मचैतन्थ आनन्दरहित हो तो इस 
संसारमे अनुकूल विषयके सम्बन्धसे जो स्वरूपानन्दका भाग होता है, 
चह नही होना चाहिये । जब किसी इच्छित विपयकी ग्राप्ति होती है, तब 
बहिर्मुख वृत्ति क्षणभरके लिये अन्त करण-देशमे अन्तर्मुख आत्माकार 
“बनकर आनन्दका ग्रहण करती है। जबतक वृत्ति बहिर्मुखों रहती है, 
तबतक मनमे चञ्धलता रहनेके कारण स्वरूपानन्दका भान नहीं होता । 
केवल अन्तर्मुखी वृत्ति बननेपर ही आनन्दका अनुभव होता है, परतु 
खूपानन्दका ग्रहण और विषयका ज्ञान दोनोके अत्यन्त अव्यवहित हो 
जानेके कारण अबिवेकीको भ्रान्ति हो जाती है और वह समझता है कि 
मुझे विषयसे ही आनन्द प्राप्त हुआ है । यदि विषयसे आनन्दकी उत्पत्ति 
होती तो किसी एक ही विषयसे जो एक व्यक्तिको आनन्द मिलता है और 
उसीसे दूसरेको दुख होता है, ऐसा न होता । जैसे शराबीको तो शराब 
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मिलनेपर आनन्द होता है, परतु शराबको हानिकर और अपवित्र 
माननेवालेको शय़बके स्पर्शमात्रसे ही अत्यन्त दुख होता है। एक 
विषय एक समय जितना आनन्दप्रद प्रतीत होता है, वही विषय दूसरे 
समय उतना प्रिय नहीं मालूम होता। जैसे यदि किसी मनुष्यका 
अज्ञाकारी युवा पुत्र धन, बिद्या और कोर्ति प्राप्त कर दीर्घकालके पश्चात्‌ 
दूर देशसे आकर मिले तो उस समय उसे जितना आनन्द होता है, 
उतना आनन्द उसे फिर दूसरे दिन उसी पुत्रके मिलनेपर नहीं होता ! ऐसे 
हो एक ही विषय एक समय आनन्ददायक प्रतीत होता है और दूसरे 
समय बही दु खदायी मालूम होता है, जैसे जाडेमे स्नान करनेके लिये 
गरम जल मिलनेपर तो आनन्द होता है, परतु बैसा ही गरम जल यदि 
ज्येप्ठकी गरमीमे स्नानके लिये मिले तो मनको केश होता है। इन्न सब 
दृष्टान्तोसे यह स्पष्ट सिद्ध होता हे कि विषयोमे आनन्द नहीं है। 
विपयोसे यदि आनन्दकी उत्पत्ति होती तो उनसे सबको सब समय 
समान आनन्द मिलता, परतु ऐसा अनुभव नहीं होता। मनमें जिस 
विपयकी चाह होती हे, उसी विपषयकी प्राप्ति होनेपर आनन्द मिलता है, 
परतु जब उस बिषयके प्रतिकूल विषयकी त्राप्ति होती है, तव,मनमें 
दुख उत्पन्न होता है। इससे निश्चय होता है कि मनकी वृत्ति अन्तर्मुखी 
होनेपर ही आनन्द मिलता है। अन्तर्मुखी वृत्ति हुए बिमा आनन्दकी प्राप्ति 
नहीं होती और बृत्ति तृप्त होनेके कारण जितने कालतक अन्तर्मुखी रहती 
है, उतने ही काठतक आनन्दका भान होता है। थोडे समयतक वृत्ति 
अत्तर्मुखी रहे तो थोडे समयतक आनन्द रहेगा और अधिक कालतक 
चुत्ति अन्तर्मुखी रहे तो अधिक कालतक आजन्दका अनुभव होगा। 
आत्मसे सम्बन्ध रखनेवाले पदार्थोमें प्रीति होती है और उनमें भी 
जो जितना ही अधिक सम्पर्कमें होता है उसमे उतना ही अधिक प्रेम 
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होता है। तात्पर्य कि दूरके पदार्थोकी अपेक्षा समीपके पदार्थो्में अधिक 
श्रेम होता है। जैसे पुत्रके मित्रकी अपेक्षा पुत्रमें, पुत्रकी अपेक्षा अपने 
स्थूल शरीर्मे और स्थूल शरीरकी अपेक्षा सूक्ष्म शरीर-रूप प्राण- 
तत्व--जीवनमे अधिक प्रेम होता है। यदि किसी मनुष्यके पैरके 
अंगूठेमे सर्पदंश हुआ हो और डाक्टर कहे कि इतना अँगूठा कटवा 
डालो अन्यथा प्राणभय है तो वह मनुष्य सूक्ष्म शरीरमे अधिक प्रेम 
होनेके कारण उतना अपना स्थूल शरीर तुरंत कटवा डालेगा। सूक्ष्म 
शरीरका आत्मासे साक्षात्‌ सम्बन्ध होनेके कारण सूक्ष्म शरीरमें स्थूल 
शरीरादिकी अपेक्षा अधिक प्रीति होती है। जिस आत्माके सम्बन्धके 
कारण प्रीति होती है, उस आत्मामे सबकी अपेक्षा अधिक प्रीति है, 
ऐसा ही मानना पड़ेगा। वास्तवमें यह प्रीति आनन्द और दुःखके 
अभावमे है, और इस आनन्द और दुःखनाशके लिये ही सांसारिक 
पदार्थेमि प्रीति श्रतीति होती है। अतः सबकी ग्रीतिका मुख्य 
विषय आनन्दरूप चैतन्य ही है। 

पशुओकी स्वाभाविक वृत्तिका निरीक्षण करनेपर माझूम पड़ता है 
कि वे भी अपने शिशुपर आरम्भमे अति प्रेम करते हैं! जैसे-जैसे बच्चे 
बड़े हो जाते हैं वैसे-वैसे माताका प्रेम भी कम होता जाता है और जहाँ 
बच्चेका दूध पीना बन्द हुआ कि प्रीति भी चली जाती है, केवल सामान्य 
सद्भावभर रहता है। आसभम्भमें अत्यन्त प्रेम करके बच्चोको प्रलन 
करनेकी मनोवृत्ति क्यो उत्पन्न हुई ? थोड़ी देरके लिये ऐसा मान लें कि 
मनुष्य तो इस प्रलोभनके कारण संततिका प्रेमसे पालन करते हैं कि 
भविष्यमें बालक बड़े होकर हमारी--माता-पिताकी सेवा करेंगे। परंतु 
पशुओंको न तो भविष्यकी सेवाका लोभ है और न वर्तमान समयमें 
बच्चोंकी रक्षा करनेसे उन्हे कोई लाभ होता है। ऐसा भी नहीं है कि 
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पहली सततिमे प्रेम रहा और फिर बादमे होनेवाली सततिसे उनका प्रेम 
न हो | कितनी ही बार सतान हो, बराबर पशुकी प्रेमविषयक वृत्ति एक 
समान ही देखनेमे आती है, और हर बार वह उसी तरह एक निश्चित 
कालतक प्रेम करके फिर प्रेम छोड देता है। इस प्रेमवृत्तिको प्रकृतिका 
स्वाभाविक परिणाम कहेगे या प्रेमको हरिरूप कहेगे ? यदि प्रकृतिका 
परिणाम कहे तो फिर प्रसवके समय क्‍या विकृति हुई जिससे प्रेमकी 
इच्छा उत्पन्न हुई और पुन इसके विरुद्ध कौन-सी क्रिया हुई तथा क्यो 
हुई जिससे प्रेम विसर्जित हो गया? प्रेम करने और छोडनेमें 
मनोवृत्तिकी ज्ञानपूर्वक ही विकृति होती है। बह ज्ञान और प्रेम दोनो 
चैतमन्यरूप ही हे । यह ऊपर युक्तिपूर्वक समझाया गया है| आनन्द और 
ज्ञानकी उत्पत्ति और नाश कदापि नहीं होता। आनन्द और ज्ञान 
चेतन्यस्वरूप होनेसे अनादिं है। केवल वृत्तिकी उत्पत्ति और लयसे 
अविवेकीको भ्रान्ति होती रहती है। ज्ञान और आनन्द कदापि प्रकृतिके 
स्वभावसे उत्पन्न नहीं हो सकते। 

विरोधियोका कहना है कि 'यह ससार स्वाभाविक है और इसका 
संचालन स्वयमेव होता है। प्रकृतिकी अव्यवस्था उसका सबसे बड़ा 
प्रमाण हे कि यह स्वाभाविक है, किसीकै द्वारा सचालित नहीं ।' किंतु 
यह कहना बडा कठिन है कि 'ससार' शब्दको वे किस अर्थमे लेते हैं। 
वास्तवमे इस स्थूल पृथ्वीके ऊपरी स्थानींकी भिन्नताके कारण उन्हे जो 
कुछ दोप प्रतीत होता है, वे उसीके आधारपर अपना निर्णय कर डालते 
है। पृथ्वीको छोडकर आकाशमे दिखायी देनेवाले सूर्य, तागगण आदि 
मण्डलोकी रचना कोई दोष है या नहीं ? इस बातका उन्हें कुछ भी पता 
नहीं। इससे अनुमान होता है कि उनके 'ससार' का अर्थ है केवल 
पृथ्वीका स्थूल ऊपरी रूप । परतु यह पृथ्वी त्रह्माप्डके भीतर बहुत छोटी 
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है, जैसे हिमालय पर्वतपर रखा हुआ राईका दाना हो; अथवा इस 
प्रमाणका लाखवाँ हिस्सा कहा जाय तो भी अनुचित न होगा। यदि 
ससारका अर्थ साय ब्रह्माण्ड मान ले और अन्य अहोकी रचनाके दोष 
आदिका विचार इस कारण कि वे सब अप्रत्यक्ष हैं, छोड़ भी दे तो भी 
हम संसारको स्वाभाविक नहीं कह सकते; क्योंकि आकाशमे प्रतीत 
होनेवाले और प्रतीत न होनेवाले सब मण्डल विनाशी है, एक भी 
मण्डल अविनाशी नहीं है और सबकी रचना किसी-न-किसी 
अज्ञातकालमे हुई है। परतु सब मण्डल्म्रेका मूल उपादान कारण प्रकृति 
परिणामी होनेपर भी नित्य है; इसलिये प्रकृतिको यदि कोई अनादि और 
अनन्त कहे तो उस कथनको सृष्टिकालके भीतर मान लेगे। कार्यरूपसे 
तो किसी भी मण्डलको अविनाशी नही कह सकते । अंपनी पृथ्वी जिस 
सूर्यके इर्द-गिर्द नियमपूर्वक प्रदक्षिणा कर रही है, बह सूर्य भी 
भविष्यमे शीतल होकर नष्ट हो जायगा, साथ-ही-साथ सूर्यके इर्द-गिर्द 
अ्रमण करनेवाले बृहस्पति, शनि, मंगल, पृथ्वी आदि ग्रह भी आधारके 
अभावमे नष्ट हो जायेंगे--ऐसा पाश्चात्त्य भूगर्भशास्त्रयोका कथन 
है, और अपने देशके प्राचीन शाखकारोने भी ब्रह्माण्डोको विनाशी कहा 
है। आकाझशमे एक नही, अनन्त ब्रह्माण्ड बतलाये गये है। अपना सूर्य 
और उसके इर्द-गिर्द घूमनेवाले सब ग्रह मिलकर एक ब्रह्माण्ड हुआ, 
ऐसे अनन्त सूर्य आकाशमे है और सबके आसपास इर्द-गिर्दवाले ग्रह 
भी है। ये सब ब्रह्माण्ड नाशवान्‌ है। जब एक अथवा अनेक ब्रह्माण्ड 
नष्ट हो जाते है, तब नष्ट हुए ब्रह्माण्ड़ोके मूल उपादानकारणरूप 
प्रकृतिके परमाणुओमेसे पुनः ब्रह्माण्डोकी नवीन रचना प्रकृतिसे ही 
कराकर, उन्हे निश्चित स्थानोमे स्थिरकर पूर्ववत्‌ सृष्टिका कार्य जारी 
करनेके लिये सर्वज्ञ ईश्वकी आवश्यकता रहती है। प्रकृतिके 
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परमाणुओका सयोग भी अपने-आप नही हो सकता, और कदाचित्‌ 
परमाणुओके सयोगको कोई स्वाभाविक मान भी ले तो स्थान-निर्णय 
नहीं हो सकता, क्योकि जो नये मण्डल तैयार होगे, उसके स्थान 
पहलेके अन्य मण्डलोसे भिन्न होने ही चाहिये, नहीं तो वे आपसमे 
बराबर टकराते रहेगे और इस तरह सृष्टि-कार्य चलना असम्भव हो 
जायगा। इसलिये अन्तमे कहना पडेगा कि सृष्टि-कार्यका आरम्भ 
करानेका काम प्रकृतिसे नहीं हो सकता, सर्वज्ञ ईश्वरसे हो होता है। 
अक्सर लोग यह शाड्ढा उपस्थित करते है कि घटका कर्ता 
कुम्भकार हे और कुम्भकार अपने माता-पितासे उत्पन्न हुआ है। इसी 
तरह जब जगत्‌का कर्ता ईश्वर हे तो ऐसा ईश्वर किससे उत्पन्न हुआ ? 
उसका कर्ता किसे मानेगे ? इस शड्डाका समाधान यह हे कि ईश्वर 
अनादिसिद्ध है। जो वस्तु अनादि होती है, वह कार्य नहीं कहलाती | 
जो कार्य होता हे, उसीकी उत्पत्ति होती है और जिसकी उत्पत्ति होती 
ह उसके लिये कर्ताकी आवश्यकता रहती हे | कितु जो कार्य नहीं है, 
उसे उत्पन्न होनेवाला नही कह सकते । अत उसका कोई कर्ता भी नहीं 
हो सकता चूँकि यह प्रतीत होनेवाला ससार कार्यरूप हे, इसलिये यह 
मानना ही पडेगा कि यह किसी अज्ञातकालमे उत्पन्न हुआ ह। यह 
ससार उत्पन होनेवाला है इसलिये उससे भिन्न इसका कोई दूसरा कर्ता 
भी होगा ही, जसे घट कार्य होनेसे उत्पन होनेवाला हे। अत उसका 
उपादानकारण मिट्टी तथा निमित्तकारण कर्ता कुम्हार हे, बेसे ही यह 
ससार भी कार्यरूप होनेके कारण उसका उपादानकारण गकृति ओर 
निर्मित्तकारण ईश्वर हे, परतु जैसे ससाररूप कार्यका उपादानकारण 
प्रकृति अनादि होनेके कारण उत्पन्न होनेबालो नहीं है और इसलिये 
उसका क्लोई उपादानकारण या निमित्तकारण भी नहों हो सकता, वैसे 
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ही ईश्वर भी अनादि स्वयसिद्ध होनेसे उसका भी कोई उपादान या 
निमित्तकारण नही है। 

ईश्वर सर्वव्यापक है, एक देशमे स्थित नही है। जो वस्तु एक 
देशमे होती है, अन्य देशमे नही होती, उसीकी उत्पत्ति और नाश होता 
है। जिसका देशके हिसाबसे अन्त होता है, उसका कालके हिसाबसे 
भी अन्त होता है! ईश्वर एक देशमे स्थित (परिच्छिन्न) नहीं है, परतु 
विभु--सर्वव्यापक हे । सर्वव्यापकका कर्ता कोई नही हो सकता । चैसे 
ही जो वस्तु अनित्य होती है, वही कर्तासे जन्य होती है, परतु ईश्वर 
अनित्य नही है। ईश्वर अपरिणामी, अनादि, अनन्त है। इस हेतुसे 
ईश्वरका कोई कर्ता नहीं हो सकता। 

कदाचित्‌ ईश्वर्का कोई कर्ता माने तो उसमें यह दोष आता है कि 
कोई स्वय ही तो अपना कर्ता बन नहीं सकता, एक ईश्वस्के कर्ता दूसरे 
ईश्वरको मानना पडेगा । पुन दूसरेका कर्ता तीसरा ईश्वर अड्रीकार करना 
पडेगा। फिर तीसरेका चौथा, चौथेका पॉचवा और इस तरह अनन्त 
कर्ताओको मानना पडेगा, धाराका कही विराम न होगा तथा इस रीतिसे 
अनवस्था-दोषकी प्राप्ति होगी । 

वास्तवमे इस ससारमें जो अविचल नियम देखनेमे आते है, 
उनका रक्षक सर्वज्ञ ईश्वर है। परिणामी प्रकृतिमे रूपान्तर होनेके लिये 
यही अपरिणामी ईश्वर आधार-स्वरूप है। 

उपर्युक्त हेतुओसे ईश्वर अनादिसिद्ध होनेके कारण कर्तासे जन्य 
नही है, ऐसा सिद्ध होता है। 

४--मनुष्योकी मुखाकृति (चेहरे) और शब्दोचारण (आवाज) 
पर विचार करनेसे भी सहज ही ईश्वरकी सिद्धि हो सकती है। वर्तमान 
समयमे इस पृथ्बीपर लूमभग ढाई अरब मनुष्योकी आबादी है। इनमे 
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अथवा भूतकालके मनुष्योंमे किन्हीं दो मनुष्योके चेहरे पूर्णरूपसे समान 
नहीं देखे गये है। एक ही माताके गर्भमेसे एक ही साथ जन्म लेनेवाले 
भाई-बहिनोके चेहरोंमें भी थोडा-बहुत अन्तर अवश्य ही रहता है, वैसा 
ही अन्तर आवाजमे भी रहता है। यदि पूर्णरूपसे समानता रहती तो 
रामको धनिक जानकर द्याम उसके घरमें घुस जाता और सच्चे रामको 
नकली कहकर घरसे निकाल देता, परतु ऐसा इस ससारमे कहीं देखा 
नहीं जाता। यदि प्रकृतिकी ही सब रचना होती तो इस नियमका 
सर्वाशमें पालन नहीं हो सकता था। इसीसे सर्वज्ञ ईंधरकी इस सृष्टिकी 
सर्वज्ञ ईश्वरद्वार रचित ही मानना पडता है। 

७--प्राणिमात्रके झरीरकी आन्तर रचना और आन्तरिक क्रियाका 
तनिक भी विचार करनेपर विश्वम्भरकी दयालुता स्पष्ट दृष्टिगोचर होती 
है। प्राणियोमें, किसी भी जातिके प्राणीमें अथवा मनुष्यके शरीरमे ऐसा 
कोई भी अवयव अनुभवमें नहीं आता जो सर्वथा अनुपयोगी हो। 
शरीरका प्रत्येक अवयव जीवनके लिये उपयोगी है। आन्त्रपुच्छ 
(/११०70॥५) जैसे एक-दो अवयबोंका कार्य अभीतक डाक्टर नहीं 
समझ सके हैं, परतु ये सब जीवनके लिये उपयोगी हैं। यदि शरीरका 
कोई अवयव निकाल दिया जाय तो आरोग्य और सुखमें त्रुटि प्रतीत 
होती है। मनुष्यशरीर और सिह-व्याघादि हिंसक प्राणियोंके शरीरके 
अवयवोकी रचनामें भी परमात्माने आवश्यकतानुसार अन्तर रखा है। 
मनुष्योके दाँत, नख, आमाद्य, पित्ताशय, अँतडी, अस्थि और 
त्वचादि अवयव जैसे हैं, उनसे हिंसक प्राणियोंके भिन्न प्रकारके ही 
देखनेमें आते हैं। यदि मनुष्योके दाँत और नाखूनके समान हिंसक 
पशुओंके भी दाँत और नाखून होते तो उन्हें भूखों मरना पडता । हिंसक 
प्राणियोंके आमाशय और पित्ताशय कमजोर होते तो थोडे ही समयमें 
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उनकी पाचनक्रिया दूषित हो जाती और वे कालके गालमें समा जाते । 
यदि उनकी आँतडी मनुष्यकी अँतड़ीके समान बहुत लम्बी रहती तो 
मलावरोध होकर आतमें कीड़े पड़ जाते और चञ्चलता भी कम रहती, 
जिसके फलस्वरूप आहार कठिनाईके साथ मिलता।_बाह्म-त्वचा 
कमजोर रहती तो बाह्य आघात सहन करनेकी शक्ति भी कम हो जाती । 
अस्थि कमजोर होती तो अधिक चलना, दौड़ना, कूदना इत्यादि 
क्रियाओमे त्रुटि आ जाती । इसी प्रकार यदि मनुष्योको हिंसक पशुओके 
समान अवयव मिलते तो उनमे अधिक क्रूरता और बुद्धिमन्दता रहती । 
इससे कहना पडेगा कि परमात्माने सोच-विचारकर ही प्राणियोंके 
अवयकोमें अन्तर रखा है। अरबके रेगिस्तानमे मुसाफिरी करनेवाले ऊँट 
यात्राके पूर्व पेटके भीतरकी एक थैलीमे इतना पानी भर लेते हैं जो दो 
महीनेतक चलता है। फिर आवश्यकतानुसार वे उस जलको उपयोगमे 
लाते रहते हैं। यह सब रचना ज्ञानपूर्वक ही की हुई मालूम होती है। 
जिनके लिये जो हितकर हो उनको वही देना--यह विवेक जड 
प्रकृतिमे कदापि नहीं हो सकता । 
इसी प्रकार खाये हुए अन्नके साथ आमाशय-रस, थूक, पित्त, 
अग्निरसादि मिल जानेकी, फिर रसके शोषण होनेकी, मल-मूत्रादि 
निरुपयोगी भागके अलग होकर यथासमय बाहर निकल जानेकी और 
रक्त, मांस, मेद, अस्थि, मज्जा, वीर्य इत्यादि बननेकी क्रिया नियमपूर्वक 
होती रहती है। यंदि एक छोटा-सा कॉटा (विजातीय द्रव्य) शरीरमे 
घुस जाय तो काँटेके आस-पास सूजन हो जाती है और उसमें पीब पैदा 
हो जाता है। अगर इतनेपर भी सँभाल न हो तो शरीरकी उष्णता बढ़कर 
ज्वर आ जायगा। फिर घावके आस-पासका मांस सड़ने लहंगेगा। 
प्रकृतिके कार्यकी दृष्टिसे तो शरीर और काँटा दोनों एक समान 
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प्रकृतिरूप ही हैं, केवछ चैतन्ययुक्त दृष्टिसे काँठा विजातीय है। झर 
जीवाताके कारण जीवन्त है और कॉटा जड है। ऐसी ज्ञानपूर्वक रच 
दृष्टिगोचर होनेपर कहना पडता है कि सृष्टिका उत्पादक और रक्षक ई# 
हैं, यह प्रकृतिका मनगढत रूपान्तर नही है। आन्तर अवयबोंका २ 
देखा जाय तो उसमें भी विभिन्नता प्रतीत होती है। आमाशयका २ 
गुलाब्री, यक़ठका लाल, पित्ताशयका हरा-पीला, क्वोमका नोला, ल 
अन्तका हलका गुलाबी और बृहद्‌ अन्त्रका रग मैला-पीला अतीत हो 
है। ऐसे ही मस्तिष्ककी रचना और उसके विभागोके रग-रूपादि त' 
ज्ञानतन्तुओंकी क्रिया देखनेसे भी ऐसा सहज ही बोध होता है कि य 
सब कृति किसी चेतन-शरक्तिद्वारा ज्ञानपूर्वक की हुई है। 
६-मनुष्योके हाथकी रेखाओकी ओर दृष्टि डालनेपर भी ऐः 
प्रतीति होती है कि इनकी रचना बुद्धिपूर्वक ही की गयी है। किसी ' 
दो मनुष्योंकी हस्तरेखाएँ पूर्णरूपसे एक समान नहीं प्रतीत होर्त 
थोड़ा बहुत अन्तर जरूर रहता है। यह भिन्नता किसी हेतुको ध्यान 
रखकर ही की गयी है। सामुद्रिक शास्त्र जाननेवाले रेखाओं 
भिन्न भिन्न फल बताते हैं। समय-समयपर नयी-नयी रेखाएँ भी बन 
हुई प्रतीत होती हैं और उनके अनुसार भावी सुख-दु खरूप फल १ 
बहुतोंके जीवनमे देखा गया है। नास्तिक लोग तो ज्यौतिष अं 
सामुद्रिक शास्त्रको गप्प ही समझते हैं, परतु उनके ऐसा समझनेसे ! 
सत्य शास्त्र कदापि असत्य नहीं हो सकते। हाथके अंगूठेकी रेखाओं 
भिनता होनेके कारण ही सरकार अपराधियोंके अँगूठेकी निशानी ' 
लेती है और इस निशानीके सहारे ही यह पता लग जाता है कि य 
आदमी कौन है और पहले कितनी बार इसने अपराध किये हैं। य॑ 
इन रेख़ाओंकी रचना केवल प्रकृतिका ही कार्य होता तो वह अब३ 
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ही दोषयुक्त रहता । इस प्रकार इतनी दक्षतापूर्ण रचना कदापि न होती । 
७--सस्कृत-भाषाकी रचनाका अवल्येकन करनेपर भी सर्वज्ञ 
ईश्वरकी महिमा समझमे आती है। वर्तमान समयमे विद्वानोकी यह दृढ 
मान्यता है कि इस ससारमे सबसे प्राचीन ग्रन्थ वेद हैं। वेदोंकी रचना 
सस्कृत-भाषामे है। सस्कृत-भाषासे पहले और कोई भाषा थी, बादमें 
क्रमश विकास होते-होते सस्कृत हो गयी--ऐसा कोई भी प्रमाण 
आजतक नही मिला है, न किसी विद्वानने प्रमाणित तर्कद्वारा सस्कृतसे 
पहले किसी दूसरी भाषाकी सिद्धि की है। युगके आदिकालसे ही 
सर्वसाधारण जनताकी बोलचालकी भाषा सस्कृत थी, ऐसा ही माना 
गया है। सस्कृत-भाषामे अक्षर, स्वर, व्यञ्ञन, शब्दरचना इत्यादि सब 
नियमित है। ससारकी किसी भी भाषामे ऐसे सुन्दर नियम नहीं देखे 
जाते। इधर करीब तीन हजार वर्षसे साधारण जनताकी व्यावहारिक 
भाषा सस्क्ृतके स्थानमे दूसरी हो गयी है। इससे पहले सस्कृत-भाषामें 
ही सब व्यवहार होते थे, ऐसा इतिहासज्ञ विद्वानोका कथन है। 
सस्कृत-साहित्य विशाल है। परतु सस्कृतमे यौगिक शब्द अधिक हैं 
और रूढ शब्द बहुत कम, जिनसे आज भी नियमपूर्वक चाहे जितने 
नये-नये यौगिक शब्द बनाये जा सकते हैं, फिर भी समझनेवालोंको 
कोई दिक्कत नहीं हो सकती। सस्कृत-शब्दकोष अनेक विद्वानोंको 
कण्ठस्थ है। यह सुविधा और किसी भी भाषामें नहीं है। पाश्चात्त् 
अग्रेजी आदि भाषाओमे “डिक्शनरी” (शब्दकोष) की प्रत्येक नयी 
आवृत्तिके समय सैकडो नये शब्द बढाने पडते हैं। ससारमें किसी एक 
मनुष्यको भी सारी डिक्शनरी कण्ठस्थ नहीं है। बंगला, मराठी, हिंदी, 
गुजराती आदि भाषाओके बोलने और लिखनेकी पद्धति जो सौ वर्ष पूर्व 
थी, वह आज नही है। उसमें बहुत अन्तर हो गया है। किंतु सस्कृत- 
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भाषामे इतनी अधिक मर्यादा छिन्न-भिन्न नहीं हुई है। वेदकालके पश्चात्‌ 
पाणिनि मुनिके समयतक कुछ -अन्तर पडा था, परतु पाणिनिने 
व्याकरणकी नयी रचना करके स्थानशभ्रष्ट शब्दोको मर्यादाके अदर ले 
- लिया और नयी अशुद्धि न हो, इसके लिये नियम बना दिये । अब यह 
विचारणीय है कि सस्कृत-भाषाकी रचना किसने की । साधारण जनताने 
मिलकर की अथबा किसी बिद्वानूने अपनी बुद्धिसे की । साधारण जनता 
यदि भाषा तैयार करती तो बह अनियमित होती | नियमके लिये तो 
ज्ञानकी आबश्यकता होती है। यदि यह कहे कि किसी एक विद्वानने 
या अनेक विद्वानोने मिलकर इसे बनाया तो फिर यह प्रश्न उठता है कि 
बिना पढ़े-लिखे वे विद्वान्‌ कैसे बन गये । इसलिये अन्तमें यह कहना 
पड़ेगा कि सस्कृत-भाषा ईश्वरप्रदत्त है। युगके आदिकालमें अन्य ग्रहोंमे 
रहनेवाले ऋषियोने सर्वज्ञ, ससाररक्षक परमात्माकी आन्तर-प्रेरणासे इस 
पृथ्वीपर जन्म लेकर सस्कृत-भाषा और अनादि-सिद्ध ज्ञानकी सम्पत्ति 
ल्ेद जगत्‌को दिये। 

अनेक विद्वानोंका ऐसा भी कहना है कि प्राचीनकालमे भी 

सस्कृत-भाषा साहित्य लिखनेके निमित्त केवल विद्वानोंकी भाषा थी, 
सब जनताकी साधारण बोलचालकी भाषा नहीं थी। इससे ऐसा कहना 
पडेगा कि सस्कृतकी रचना किसी विद्वानने की है, किन्तु यह बात ठीक 
नहीं है। तीन हजार वर्ष पूर्व हमारे इस आर्यावर्त देशमें व्यावहारिक सब 
कार्योमें जनता सस्कृत-भाषाका ही उपयोग करती थी, सस्कृतके 
सिवा अन्य कोई भाषा नहीं थी। पाली और मागधी भाषाएँ, पीछे 
सस्कृतसे ही अपभ्रशा होकर निकली हैं। यदि देश-भाषा दूसरी होती 
तो पाली-मागधीपर उस भाषाका भी प्रभाव अवश्य पडता। किन्तु 
उनके साहित्यपर अन्य किसी भाषाकी छाया नहीं दिखायी पडती। 
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पाली और मागधीके अतिरिक्त अन्य देशोकी भाषाओपर भी संस्कृतका 
प्रभाव दृष्टिगोचर होता है । यदि केवल विद्वानोंकी ही भाषा संस्कृत होती 
तो अन्य भाषाओंमे सस्कृतके अपभ्रेश शब्द नहीं मिलते। इसके 
अतिरिक्त सस्कृत-साहित्यमे किसी प्राचीन भाषाका नाम अथवा शब्द 
नहीं मिलता है। इसलिये संसारकी आद्य भाषा संस्कृतको ही मानना 
पडेगा, और आद्य भाषा होनेके कारण उसे ईश्वरदत्त भी कहना ही 
पडेगा। 

बेदोके विषयमें कोई-कोई यह भी कह बैठते हैं कि 'वेदोमे पहाड़, 
नदी, बादऊ, सॉप, रोग आदिसे भयभीत होकर तथा भोलेपनके 
कारण उनके रहस्यको न समझ सकनेके कारण जो ऋचाएँ उन 
पूर्वपुरुषोंने बनायी हैं, उन्हे धर्मका अंश कैसे मान सकते हैं ? विभिन्न 
परिस्थितियो तथा तत्कालीन धार्मिक कृत्योके वर्णन वेदोमें भरे पड़े हैं । 
इन सबके संग्रह--वेदको ईश्वर्का बनाया हुआ मानना या उसे धर्मशाखतर 
कहना प्रत्यक्ष भूल है। धार्मिक दृष्टिसे वेदोका कोई मूल्य नही, वे तो 
इतिहास-यअन्थ हैं ।' 

इस प्रकारका विचार रखनेवाले लोग वास्तवमे वेदका कुछ भी 
ज्ञान नही रखते। यदि वे नासदीयादि पासमार्थिक सत्यका बोध 
करानेवाले सूक्त देखें तो उन्हें सहज ही अपनी गलती समझमे आ 
जाय । ईश्वर और सत्यका स्वरूप बतलानेवाले ज्ञानपूर्ण उपदेश हृदयके 
विक्षेप-दोषका शमन करनेवाले उपासनाकाण्ड और कर्मकाण्डकी 
विधिकों इतिहास कहना कितने आश्चर्यकी बात है। वेदके रचयिता 
पूर्वपुएष भोले और कम बुद्धिवाले थे, यह न मालूम उन्होने 
कैसे जान लिया। चाहे जो समझ लेने और कह डालने की तो कोई 
दवा ही नहीं है ! 
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<--ऋतवु-कालकी दृष्टिसे देशको स्थितिका निरीक्षण करनेपा 
भी ईश्वककी लछीलाका अनुभव होता है। सब ऋतुओका पर्वत 
नियमपूर्वक होता है। किसी भी ऋतुको अनियमित प्रत्तीति महों होती। 
वर्षा ऋतुमे वृष्टि होनेके कारण अनेक छोटे-छोटे जन्तु उत्पन्न हो जाते 
है, जिनमेसे बहुत-से इतने छोटे होते हैं कि बिना यन्त्रकी सहायतासे 
दिखायी भी नहीं पडत्ते। इनमेसे अनेक जातिके जन्तु भनुष्योवे 
आगेग्यके नाशक होते हैं। ऐसे जन्तुओका नाश करनेके हेतु साथ- 
ही-साथ मविखियाँ भी बहुत परिमाणमे उत्पन्न होती हैं। जब ये जन्ु 
कम हो जाते है, तबर मक्खियोको मारनेवाली मकडियाँ उत्पन्न होने 
लगती है। कदाचित्‌ कोई शड्ढबा करे कि ऐसे जन्तु--मक्खो, मकडो, 
मेढक, चूहे, साँप, बिल्ली इत्यादि---सर्वज्ञ परमात्माने क्यो पैदा 
किये ? किन्तु यह शट्जा नासमझीकी है। परमात्माकी सृष्टिमे कुछ भी 
अनुपयोगी नहीं है, हम नहीं जानते, इससे क्या हुआ? फिर 
पूर्वजन्मेके सस्कारके अनुसार शरीर मिलता है। प्राणिमात्रको 
पास्मार्थिक ज्ञान ग्राप्त करना पडेगा। जबतक दुष्ट सस्कार रहेगे, 
तबतक पास्मार्थिक ज्ञान मिल नहीं सकेगा । दुष्ट संस्कारोकी जलानेके 
लिये, वासनाओका नाश करनेके लिये, सहमशीलता बढानेके लिये 
ऐसे अनेक जन्मोकी आवश्यकता रहती है। दुख भोगे बिना और 
प्रतिकूल परिस्थितिका सामना किये बिना वास्तविक सुख नहीं 
मिलता। जब बालक विद्याध्ययममे प्रेमपूर्वक अधिक परिश्रम करेगा, 
खेलने-कूदनेमें विद्याध्ययमका उपयोगी समय नहीं लगायेगा, तभी 
वह पण्डित बन सकेगा। अब किसान सूर्यकी गरमी, चृष्टि, ठढी 
हवा इत्यादि सब बुद्धिपूर्वक सहन करते हुए खेतीमे परिश्रम करता 
है, तब उसको फसल मिलती हे । बिना दु ख भोगे सुख नहीं मिलता-- 
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। यही नियम है। इस विषयका विशेष समाधान 'कर्मवाद' पर विचार 
| करते समय किया जा सकता है, क्योंकि इस शड्जाका सम्बन्ध 
कर्मवादसे ही है। 
शरद्‌ ऋतुमे जो-जो अन्न उत्त्र होते हैं, वे सब प्राय पित्त-प्रकोप 
करनेवाले होते है और इस पित्तप्रकोषको शमन करनेवाली पित्तपापडा 
आदि ओषधियाँ भी उसी शरद्‌ ऋतुमे उत्पन्न हो जाती हैं । वसन्त ऋतुमे 
प्राय कफका प्रकोप होता है। ऐसे समयपर कफशमनकारक कु 
ओपषधियाँ परमात्मा तैयार कर देते हैं। इन सब नियमोंको क्‍या 
प्रकृतिका स्वाभाविक कार्य कहा जायगा 2 नियममें ज्ञान चाहिये, प्रकृति 
तो जड है। इसलिये अन्तमे ईश्वर-शरणको स्वीकार किये बिना छुटकारा 
ही नहीं है। 
९--मनुष्योके और प्राणिमात्रके शरीरमे विचार करनेवाला मन है, 
ग्रह सब जानते हैं । इस मनके बलका विचार करनेसे सर्वव्यापक ईश्वरकी 
सिद्धि होती है। किसी व्यक्तिका मन कमजोर है और किसीका बलवान्‌ । 
परतन्त्र पशुओके मनसे स्वतन्त्र पशुओका मन प्राय बलवान होता है। 
मनुष्योमे भी परतन्त्रका मन प्राय कमजोर हो जाता है। इसी तरह 
अनैतिक मनुष्यका मन भी कमजोर हो जाता है । परतनन्‍लता और अनीतिसे 
मनका बल घट जाता है। परतु स्तन्त्न रहकर प्रतिकूलताका सामना 
करनेसे और नीतिका आग्रहपूर्वक पालन करनेसे मनोबल बढ जाता 
है। साथ-ही-साथ धैर्य, साहस, उत्साह आदि गुणोका भी विकास होता 
है। अनेक मनुष्य त्राटक, ध्यान, उपासनादि क्रियासे अधिक परिमाणमे 
मनोबल प्राप्त कर लेते हैं। अनेक व्यक्तियोंमे जन्मसिद्ध मनोबल प्रतीत 
होता है। मनोबलवालोका अन्य व्यक्तियोंपर प्रभाव पडता है। पाश्चात्त्य 
विद्वानेनो मनोबल (ए्शा-7०ए८)) विषयक अनेक ग्रन्थ 


४ ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 

लिखे हैं। अपने देशमे प्राचीन योग और उपासनाके अनेक अन्थ हैं और 
अर्वाचीन कालमें भी अनेक नये ग्रन्थ विद्वानोने लिखे है। पाश्चात्त्य 
विद्वनोंके अन्थोमें मेस्मेरिज्म विद्याकी प्राप्तिके निमित्त अधिक प्रयत्न 
किया गया है। मेस्मेरिज्म सीखनेवाल्ेंकी पहले जआाटकका अभ्यास 
करना पडता है। त्राटक योगाभ्यासका एक छोटा-सा अड्ड है। इस 
बिद्याको जाननेवाले सब देशोंमे मनोबलके प्रयोग दिखाया करते हैं। 
ये ल्लेग अनेक मनुष्योके असाध्य रोगोको भी सकल्पसे दूर कर देते 
हैं। ये मेस्मेसइज किये हुए व्यक्तिको चीनी कहकर अफीम खिला 
सकते हैं और खानेवालेको चीनीका ही स्वाद आता है और गुड भी 
चीनीका ही होता है। ऐसे-ऐसे अमेक प्रकारके भ्रयोग मेस्मेरिज्म 
जाननेवाले दिखाते हैं। एक महाबतका छोटा-सा लड़का हाथीको 
बदमाशी करते हुए देखकर जोरसे चिल्लाकर आवाज देता है, बस, 
तुरत मदोन्‍्मत्त हाथी कम्पित होकर आज्ञानुसार आवरण करने लगता 
है। लडकेकी अपेक्षा हाथीमे शरीर-बल अनेक गुना अधिक होनेपर भी 
केवल मनोबलकी कमीके कारण वह भयभीत हो जाता है। यह 
मनोबल कहॉसे मिलता है ? प्रकृतिके परमाणुओंका रूपान्तर हो जानेसे 
सबके अदर मनोबल बढ़ जाता है, ऐसा कोई भी नहीं कह सकता। 
जब त्राटटक और ध्यानद्वारा अथवा सदाचारका पालन करनेसे 
मनोबलकी वृद्धि होती है, तब यह नहीं माना जा सकता कि बाहरसे 
प्रकृतिके परमाणु शरीरमें प्रवेश कर जाते हैं। यदि कोई यह कहे कि 
शरीरके भीतरके परमाणुओंमें स्वाभाविक परिवर्तन हो जानेसे मनोबल 
बढ जाता है तो यह भी ठोक नहीं मालूम होता, क्योंकि मनुष्यके 
शरीरसे हाथीका शरीर बहुत बडा और बलशाली होता है, किन्तु उसमें 
मनोबल मनुष्यकी अपेक्षा बहुत कम होता है। इसलिये ऐसा कहना 
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पडेगा कि यह मनोबल सर्वव्यापक चैतन्यकी शक्तिसे ही मिला है। 
यदि सर्वव्यापक चेतन्यका अभाव होता तो जगतमे ज्ञान, मनोबल, 
विभिन्न नियमित रचनाएँ आदि कोई भी चीज देखनेमे न आती | अफीम 
खिलाकर चीनीके स्वादका भान करा दिया जाय, शरीरमे चीनीका ही 
गुण हो, अफीमका असर न हो---इससे भी सर्वज्ञकी सकल्पमयी सृष्टि 
सिद्ध होती है। सकल्पसे यदि सृष्टि न बनी होती तो मेस्मेरिज् विद्या 
जाननेवालो अथवा योगियोके सकल्पका प्रभाव अन्य व्यक्तियोपर कुछ 
भी नही पडता। इस सत्यको विशेषरूपसे जाननेके लिये मानसशास्त्र 
(?5ए४८०॥००९५) और अध्यात्मकशासत्र (70॥050]॥9५) के 
अभ्यासकी आवश्यकता है। 
अब अन्य रीतिसे मनका निरीक्षण करे। परस्पर व्यवहार 
करनेवाले मनुष्योमे जबतक एक-दूसरेके प्रति पवित्र भाव रहता है, 
तबतक जे व्यवहार सरलतासे करते रहते है, परतु जहाँ किसी व्यक्तिके 
हृदयमे किसी कारणसे परिवर्तन हुआ कि वही भाव तुरत दूसरेके मनेमे 
भी आने लगता है। फिर दोनो एक दूसरेकी भावना जान लेते है। 
परस्पर वार्ताछापके समय भले ही शब्दोसे वे मनोभाव छिपा ले, परतु 
हृदयसे हृदयका भाव वे नही छिपा सकते । यदि आप बालकोकी तरफ 
प्रेमभरी दूष्टिसे देखे तो वे भी अपनी प्रसन्नता दिखावेंगे और क्रोधसहित 
देखे तो उनके कोमल मनपर भयका असर हो जायगा। आप 
अप्रसन्नता दिखायेंगे तो वे भी उदास हो जायेंगे । ऐसी ही बाते पशुओमे 
भी दिखायी देती है। जब वे किसीको मारनेके लिये आते हुए देखते 
है, तब कम्पित होकर भाग जाते हैं। जब कोई प्रेम करनेवाला आता 
है, तब वे भी अपनी प्रसन्नता प्रकट करते हैं। इन दृष्टान्तोसे निश्चित 
होता है कि मनुष्य और प्राणिमात्रके भाव परस्पर समझमें आ जाते हैं। 


थ्द्द ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
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इसलिये हम दुढतापूर्वक कह सकते हैं कि किसी सर्वज्ञके द्वारा ही 
परस्पर मनका सम्बन्ध शञानपूर्वक जोडा गया है। 
किसीने अपना अथवा दूसरेका मन नेत्रोंद्वारा देखा महीं है। किसी 
डाक्टरने भी यन्तद्वारा नही देखा है। फिर भी यह सबका अनुभव है 
कि प्रेमीके मनके साथ अपने मनका समागम होता रहता है। यहाँतक 
कि दूर देशमें चले जानेपर भी अनेक बार एक ही समय एक-दूसरेका 
चिन्तन होता है और उसका असर दशारीरपर भी पडता है, जिससे शरीर 
रोमाश्चित हो जाता है। किसी विरोधी विचारवाले व्यक्तिके मनके साथ 
अपना मन कभी नहीं मिछुता। इस तरह जो स्ेच्छानुस्तार मनका 
सयोग-वियोग होता है, उसका आधार सर्वव्यापक पूर्ण सामर्थ्यवान 
चैतन्य ही हो सकता है। यदि इसका हेतु प्रकृति होती तो यह सयोग- 
वियोग स्वाभाविक ही हुआ करता, स्वेच्छाका उसमें कोई स्थान 
न होता। 
मन एक करण है। भनको प्रवृतत करानेवाला कर्ता मनसे 
(करणसे) भिन्न होना चाहिये। मेरा मन दूसरी ओर था, इसलिये मेंने 
नहीं सुना, मेरा मन दूसरी ओर था, इसलिये मैंने नहीं देखा, ऐसा प्राय 
सब लोग अक्सर कहा करते हैं। इससे यह सिद्ध होता है कि मन एक 
करण है और जो करण है वह कदापि कर्ता नहीं हो सकता । कर्तारूप 
जीवात्मा मनसे भिन्न ही होगा। कर्ता अपनी इच्छासे ही ज्ञानपूर्वक क्रिया 
करता-कराता है। करणको क्रिया करनेमें कोई भी स्वतन्त नहीं कह 
सकता | यदि नास्तिक लोग विचार करके देखें तो ये भी स्पष्टरूपसे यह 
सत्य समझ सकेंगे कि केवल एक मनरूप करणका सम्यक्‌-रूपसे 
| विचार करनेपर देहली-दीपक-न्यायवत्‌ प्रवर्तक आत्माका और दूसरेके 
मनके साथ सम्बन्ध होनेके लिये सर्वव्यापक परमात्माका बोध एक ही 
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साथ हो जाता है। 

१०--इतिहासका अध्ययन करनेसे भी रक्षक शक्तिका अनुभव 
होता है। जब यज्ञके बहाने भारतवर्षमें सर्वत्र भयंकर पशुसंहार होने 
लगा, तब गौतम बुद्ध उत्पन्न हुए, जिन्होंने बौद्ध-धर्मका प्रचार करके 
हिंसामय यज्ञ-यागादि क्रिया बंद करा दी। कालान्तरमें जब बौद्ध- 
सम्प्रदायमें वाममार्गकी तान्त्रिक क्रियाओंके नामपर भयंकर अनीतिपूर्ण 
क्रियाएँ होने लगीं, तब शड्ड्राचार्यन सनातनधर्मका प्रचार करके 
श्ौद्ध-धर्मको दबा दिया। सनातनधर्मावलम्बियोमे भी जब शुष्क 
ब्रह्मज्ञाककी वृद्धि हुई, तब रामानुजादि आचायेनि समाजको 
भक्तिसुधाका पान कराया | ऐसे ही राजनीतिक इतिहासमें जब सत्रहवीं 
सदीमे औरंगजेब धर्मके नामपर भयंकर जुल्म करने लगा, तब छत्रपति 
शिवाजी महाराज, गुरु गोविन्द्सिहजी, महाराणा राजसिंहजी और 
दुर्गादास राठौर--ये चार महारथी अलग-अलग ग्रान्तोंमें पैदा हुए। 
यह नियम है कि आवश्यकता होनेपर अत्याचारका सामना करनेवाली 
चक्ति सैयार हो जाती है। ऐसा और भी अनेक समयोमें प्राचीन कालमें 
हुआ है, यह इतिहाससे सब कोई सहज ही समझ सकते हैं। इस समय 
भी ऐसा ही हो रहा है। कहनेका मतलब कि सब समयमें, सब देशोंमें, 
प्रतिकूलताका सामना करनेके लिये तथा समाज और देशका रक्षण 
करनेके लिये एक अथवा अधिक व्यक्ति उत्पन्न हुए हैं। इसे प्रकृतिका 
कार्य कहेगे या ईश्वरकी अद्भुत लीला ? यदि विपरीत भाव न रखकर 
थोडा भी विचार किया जाय तो सत्यकी झाँकी मिल सकती है। 

११--संसारमें उन्नति और अवनति सब देशोंकी, सब 
सम्प्रदायोंकी और सब समाजोंकी होती रहती है। इसमें भी ईश्वर्कृत 
नियमका अनुभव होता है। यह संसार चल है, किसीकी स्थिति सदा 
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एक-सी नहीं रहती। सूर्य, पृथ्वी आदि मण्डल चल हैं, वायु बहता ही 
रहता है, जल नीचेकी ओर बहता रहता है, ऋतुओंका क्रमश परिवर्तन 
होता रहता है और शरीरमे बाल्ययौवनादि अवस्थाएँ बदलती रहती हैं। 
इसी तृरह उन्नति और अबनति भी क्रमश होती रहती है। एक समय 
जो जाति राज्य कर रही थी, वही आज परतन्त्रता भोग रही है, जो जाति 
किसी समय परतन्त्र थी, वही आज दूसरोपर प्रभुत्व कर रही है। अपने 
ही देशकी देखिये, एक समय यह कितनी उन्नति कर गया था। सरस्वती 
और लक्ष्मी दोनों देवियोंकी इसपर पूर्ण कृपा थी। उस समय 
ससारभरमें इसका गुणगान हो रहा था, किंतु आखिरकार इसका 
सौभाग्य-सूर्य भी अस्ताचछकी ओर चल ही पडा और अन्तमें इसकी 
जो अवस्था हुई, उसका पता हम सबको है ही। अब पुन हम अपनी 
अवस्थाको समझने लगे हैं और पतनके गर्तसे निकलकर ऊँचे चढनेका 
प्रयत्न करने लगे हैं। कौन कह सकता है कि हम इसी अवस्थामें पड़े 
रहेंगे और हमारी उन्नति होगी ही नहीं ? क्या यह सब कार्य जड 
प्रकृतिका है? थोडा विचार करनेपर ही इसके अन्दर भी 
ईश्वर-लोलाका दर्शन हो सकता है। 

१२--ससारके सब जीवोंके कल्याणके लिये परमात्माने नियम 
बनाये हैं। प्राणिमात्रको परमात्मा सत्यके निकट पहुँचनेके लिये सामर्थ्य 
प्रदान करता है। यदि विपरीत बुद्धि छोडकर, ईश्वरीय नियमानुसार 
निरीक्षण किया जाय तो यह बात सहज ही समझमें आ सकती है। 

आस्तिकवादी इस ससारको अनादि मानते हैं। अनादिका अर्थ है 
आदि यानी उत्पत्तिरहिंत। किसकी उत्पत्ति नहीं, इस पृथ्वीकी अथवा 
पृथ्वीवासी मनुष्यादि प्राणियोंकी ? इस पृथ्वीको उत्पत्तिका निश्चितकाल 
मालूम न होनेपर भी यह मानना ही पडेगा कि इसकी उत्पत्ति किसी 
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अज्ञात भूतकालमें हुई थी। कारण, किसी भी कार्यको हम अनादि नहीं 
कह सकते और पृथ्वी भी एक कार्य ही है। वनस्पति, पशु, पक्षी और 
मनुष्यादि सब प्राणियोकी उत्पत्ति और नाशका अनुभव तो हमे बराबर 
हो ही रहा है। तो फिर संसार अनादि है, इसका क्या मतलब ? 
जीवात्मा--जो परबह्मका अंश है---अनादि है और कार्यरूप विनाशी 
पृथ्वी, सूर्यादि मण्डल और ग्राणिमात्रके शरीरका उपादानकारणरूप 
अकृति भी अनादि है; परंतु दोनोंमे अन्तर यह है कि जीवात्मा 
अपरिणामी नित्य है और प्रकृति परिणामी नित्य है। परिणामी तत्त्वको 
अपरिंणामी तत्त्वका आधार होना चाहिये। नित्य, अविचल, अपरिणामी 
आधारके बिना परिणामी प्रकृतिकी नित्यता सिद्ध नहीं हो सकती। 
अ्रकृतिके जिस परमाणुसमुदायसे इस ब्रह्माण्ड (सूर्यादि मण्डल, पृथ्वी 
और प्राणिमात्र) की उत्पत्ति हुई है, उसी परमाणु-समुदायसे इस 
ब्रह्माण्डकी उत्पत्तिसे पहले अनन्त बार ब्रह्माण्डोकी उत्पत्ति और नाश हो 
चुका है। प्रकृतिमेसे कोई भी सृष्टि पहली बार नहीं हुई । ऐसे कार्यरूप 
जगत्‌के अनन्त बार उत्पन्न होने और नष्ट हो जानेपर भी चैतन्य (ईश्वर 
और आत्मा) तथा कारणरूपा मूल प्रकृति अनादि होनेके कारण 
सृष्टिको अनादि माना है। कार्यरूपा सृष्टिको अनादि नहीं माना है। 
प्रवाहरूपसे तो सृष्टिको अनादि कह सकते हैं, किंतु केवल उत्पत्तिका 
अभाव कहकर वर्तमान सृष्टिको किसी भी विद्वानने अनादि नहीं माना 
है। सृष्टिका जब-जब आरम्भ होता है, तब-तब नये-नये जीवात्माओकी 
उत्पत्ति नहीं होती। परंतु पूर्वसृष्टिके अनुशयी (प्रकृतिका आश्रय करके 
सुप्तावस्थामें पड़े हुए) जीवात्माओंमेंसे जिन-जिनकी विश्रान्तिका समय 
पूर्ण हो जाता है ओर उनके जन्म लेनेका समय प्राप्त होता है, उन-उनकी 
उत्पत्ति पुनः-पुन. होती रहती है। वास्तविक दृष्टिसे यह उत्पत्ति 
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नहीं वर पुनरागमनमात्र है और जीबोंके पूर्वजन्मार्जित सस्कारोंके 
अनुसार उन्हें मनुष्ययोनि या इतर योनि, सुख-दुख और ज्ञानकी 
न्यूनाधिकता प्राप्त होती रहती है। 

प्राणिमात्र कर्म करनेमें स्व॒तन्त्र है, परतु फल भोगनेमे परतम्त है। 
किये हुए कर्मोका फल भोगे बिना नष्ट नहीं हो सकता। इस कारण 
कमेकि अनुसार न्यूनाधिक सुख-दु ख प्रतीत होते हैं। सुख-दुख 
भोगते भोगते सबको दु खसे छूटनेकी इच्छा भी हो जाती है, परतु दुख 
कैसे दूर हो, यह सब कोई नहों जान सकते। केवल सदाचारी और 
पुण्यात्मा व्यक्तियोको ही ईश्वर्की दरणमें जानेकी इच्छा होती है, जिससे 
वे सर्वदा ध्यज़ादि क्रिया करते हुए ईश्वरीय नियमके अनुसार सत्यकी 
ओर अग्रसर होते रहते हैं और अन्तमे सासारिक दु खोंसे छूट जाते हैं। 
जिस तरह सेवन करनेवालोंकी सर्दी दूर करने और भोजन पका देनेके 
लिये तथा सेबन न करनेवालोंकी सर्दी दूर न करने और भोजन न पका 
देनेके लिये हम अग्निको अन्यायी या पक्षपाती नहीं कह सकते, उसी 
तरह भक्ति, ध्यानादिके द्वारा सत्यका विशेष साक्षात्‌ हो जाने तथा 
दु खसे मुक्ति मिल जानेके कारण परमात्माको भी खुशामदपसद नहीं 
कह सकते। जब कोई अधिकारी मनुष्य ज्ञानपूर्वक ध्यानादि क्रिया 
करके सत्यके अधिक निकट पहुँचता है, तब उसके हृदयसे राम-द्वेप, 
भय, क्रोध, ईर्ष्या, असत्य, अनीति, दुगाचार और हिंसादि वृत्तियाँ नष्ट 
हो जाती हैं और दया, उदार्ता, क्षमा, प्रेम, भक्ति, थैर्य, शान्ति, 
सत्यपरायणता इत्यादि धार्मिक वृत्तियाँ बढ जाती हैं। इस तरह धररि-धरि 
दुष्ट बासनाओंका नाश हो जाता है, मन विषयसेवनसे उपराम हो जाता । 
है और सत्य अनुभवजन्य ज्ञान बढ जाता है। ससारम इस तरहके 
अनेक व्यक्ति देखे जाते हैं, किन्तु कुवृत्तियोंका नाश, सदवृत्तियोंका 
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विकास, विषयासक्तिसे उपरामता और ज्ञानकी बृद्धि--यह सब एक ही 
जन्ममें मातृ-पितृ-प्रदत्त संस्कारके अनुसार नहीं हो जाता । यदि माता- 
पिताके गुण अथवा उपदेश ही पूर्णत- संततिमे आते अथवा भ्रकृतिके 
स्वभावसे सहज ही हृदयका विकास हो जाता तो कालिदास, शेक्सपियर, 
बालगगाधर तिलक, छत्रपति शिवाजी, नेपोलियन बोनापार्ट, अकबर, 
औरंगजेब, महात्मा गाँधी, रवीन्द्रनाथ ठाकुर इत्यादि व्यक्तियोके समान 
ही उनकी संततिमे भी गुण देखे जाते अथवा अन्य समयोंमे भी ऐसे 
व्यक्ति संसारमे देखे जाते, किंतु ऐसा नहीं होता। क्या कारण' है कि 
आजतक कालिदासके समान दूसरा कोई कवि नहीं हुआ; तिक्क और 
गान्धीजीके सब पुत्रोंमे उनके समान ही गुण सर्वाशमे क्यो नहीं आये ? 
छ॑त्रपति शिवाजीके समान बल-पौरुष और चतुराई उनके पुत्रोमे क्यो मही 
आयी ? इसका कारण केवल यही कहा जायगा कि यह अन्तर उनके 
पूर्वजन्मके संस्कारोंके कारण ही देखा जाता है। इन पूर्वजन्मके दुष्ट 
सस्कारोंका क्रमशः नाश और शुभ संस्कासेकी वृद्धि ईश्वरकी कृपा और 
भक्तिके बिना नहीं होती । जिनको हम महान्‌ दुराचारी समझते है, वे भी 
किसी-न-किसी समय साधुवृत्तिवाले हो जाते हैं। वे इस जन्ममें अथवा 

, भावी जन्ममें विषयोसे उपराम होकर ईश्वरके मार्ममें लग जायेंगे और उन्हे 
भगवान्‌ आगे बढ़नेका सामर्थ्य देगे--इसमें सन्देह नहीं। इन सब 
बातोसे भगवान्‌की लीला सहज ही समझमे आ जाती है। 

१३--पृथ्वीपर मनुष्योके कल्याणके निमित्त सुबर्णादि धातु और 

नाना प्रकारको वनौषधि आवश्यकतानुसार उत्पन्न की गयी हैं। इस 
सृष्टिमे अनेक श्रकारकी धातुओ और रल्लोकी खाने हैं। इन सबकी 
उत्पत्ति उपयोगके अनुसार न्यूनाधिक परिमाणमे होती है। जैसे लोहेका 

, उपयोग अत्यधिक परिमाणमे होता है, इसलिये उसकी उत्पत्ति भी 
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अन्य सब धातुओकी अपेक्षा अत्यधिक परिमाणमे होती है। यदि इतने 
अधिक परिमाणमें लोहेकी पैदाइश न होती, केवल सुवर्णके वराबर हो 
होती तो निर्धन मनुष्योको जीवन-निर्वाह करनेमे बहुत कष्ट होता और 
यदि लोहेकी उत्पत्ति बिलकुल न होती और सुवर्ण अधिक परिमाणमें 
निकलता तो भी सुवर्ण मृदु धातु होनेके कारण लोहेके अभावमें उसका 
उपयोग करनेमे असुविधा हो होती । 

दूसरी दृष्टिसे, धनिकवर्गके निमित्त आरोग्य-शाखके अनुसार 
सुवर्ण सज्यक्ष्मा, ज्ञानततन्तुओकी विकृति, उष्णता और सन्निपातादि 
अनेक रोगोका नाशक प्रथम श्रेणीका औपध माना गया है तथा मानस- 
शास््रकी दृष्टिसे भी सुवर्ण दूषित विचारेके असरसे रक्षा करता है | यदि 
शरीरपर विद्युत्पात होता हो तो वह शीघ्र सुवर्णमे आकर्षित हो जायगा 
और इस तरह शरीरकी रक्षा हो जायेगी । इस तरह गुणाधिक्यके कारण 
परमात्माने सुब्र्णको न्‍्यून परिमाणमे उत्पन्न किया है। ऐसे ही हीरा तथा 
मणि-माणिक्यादि रलोंमें रासायनिक गुण सुवर्णादि सब धातुओकी अपेक्षा 
विशेषपरिमाणमें है तथा मानसशाखकी दृष्टिसे 5न्हे धारण करनेमात्नसे 
ही शरीरके अनेक रोगोसे एवं प्रतिकूल ग्रहोकी विद्युतूंक सम्बन्धसे 
आणतत्तमे आनेवाली विकृतिसे रक्षा हो जाती है। इस तरह सुख- 
भोगके पदार्थ केवल घनिकवर्गके लिये होनेके कारण कम परिमाणमें 
उत्पन्न किये गये हैं और सर्वसाधारण जनताकी जीबनस्क्षाके लिये 
उपयोगी पदार्थ पृथ्वीके सब देशोमे अधिक परिमाणमें स्नष्टाने पैदा किये 
हैं। प्याज, लहसुन आदि आग्रेग्यशासत्रकी दृष्टिसि अधिक दारीरिक श्रम 
ऋषण्नेपएलेकि लिये यडे महत्तवकी, ओणशियाँ हैं, इस हेतु ये, बहुत 
अधिक उत्पन्न की गयी हैं, परंतु साथ-ही-साथ इनमें कामोत्तेनक और 
विद्रार्द्क् गुण तथा उप्र दुर्गन्‍धकों योजना भी कर दी है, जिससे 
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सत्वगुणी वृत्तिवाके इनका उपयोग कम करें और साधारण बर्गको 
इनकी भ्राप्तिमें अधिक सहूलियत रहे । इस रीतिसे सूक्ष्म दृष्टिसे विचार 
करनेपर यह सहज ही बोध हो जाता है कि सृष्टिकी रचना ज्ञानपूर्वक 
की गयी हे। 

१४--नास्तिक लोग ईश्वस्के विरुद्ध एक दलील यह देते हैं कि 
'पृथ्वीकी बनावटपर जब हम दृष्टि डालते है, तब हमे बडी मडबडी 
दिखायी पडतती है। कही तो हिमालय-जैसा ऊँचा और बर्फसे ढका 
हुआ पहाड है, कहीं जैसलमेरका-सा जलझून्य रेगिस्तान। कहीं 
बडी-बडी झीले भरी पड़ी है और कही लोग पानीके अभावमे प्यासे 
भरते हें।' किंतु इन बातोमे जो उन्हे दोष दिखायी पडता है, वह केवल 
इसलिये कि वे वियरीत दृष्टिसे ही देखते है । एक दृष्टिसे जो गुण मालूम 
होता हे, वही अन्य दृष्टिसे दोष भी प्रतीत होने पता है। जेसे शबको 
शीघ्र जला देना धर्मशाख्र, रुढि और आगेग्यशाखकी दृष्टिसे अति 
हितकर माना जाता है, परतु आयुर्वेद पढनेवाले विद्यार्थियोके लिये 
जबको चीरकर प्रत्येक अवयवका ज्ञान सम्पादन करना हितकर है। 
इसलिये उनकी दृष्टिमे बिना चीर-फाड किये शबको शीघ्र जला देना 
दोषरूप प्रतीत होत्ता है। खादी पहनना भारतकी दीन-दशा जानन्नेचाले 
देश-भक्तो और परोपकारी धर्मात्राओकी दृष्टिमे महान्‌ पुण्य कर्म है, 
परतु इस रहस्यको न जाननेवाले, केवल चिपरीत अर्थशाख्त्रकी दृष्टिसे 
देखनेवाले छोगोंको यह हानिकर प्रतीत होता है। ऐसे ही थे छोग 
विपरीत दृष्टिसे निरीक्षण करते हैं ईश्वरीय नियमके अनुसार विचार नहीं 
करते। बिहारके भूकम्पके पश्चात्‌ जगतके बुद्धिमान्‌ मनुष्योकी समझमें 
यह चात आ गयी है कि इस यृथ्वीका अनेक ग्होसे सम्बन्ध है, पृथ्वी 
ओर अन्य सब ग्रह बिद्युतके गोले हैं। वायरलेस, टेलीग्राम आदि 


द्ड ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 

बिद्याने विद्युत्‌की सर्वव्यापकता सिद्ध कर दी है। इस बिद्युत॒का प्रभाव 
विशेषत पर्वतोके बर्फसे ढेंके हुए शिखरोपर ही पड़े, नीचेके भागमे 
विद्युत्का आघात कम लगे, इसके लिये पर्वतोके ऊँचे-ऊँचे शिखर 
उपयोगी हैं। अनेक शोगग्रस्त व्यक्तियोके लिये रेगिस्तानका शुष्क 
वातावरण लाभदायक है। ससारमे नाना प्रकारकी मनोवृत्तियोँ होनेसे 
चहुतोके लिये जगलका वास्र, बहुतोके लिये पर्वतपर निवास करना 
हितकर है। मनका सयम करते हुए पारमार्थिक सत्यका अभ्यास 
करनेवालोके लिये तथा आयुर्वेदका अध्ययन करनेवालोंके लिये 
पर्बतपर बास करना विद्येप लाभदायक है। ऐसे-ऐसे अनेक लाभ 
बिचार कंग्लेपर सालूस हो सकते है और ऐसा भी हो सकता है कि 
चर्तमान समयमे अनेक लाभ हमारी समझमे न भी दीखे और 
कालान्तसमे ससारको ज्ञात हो अथवा सम्भव है मनुष्यकी बुद्धि मर्यादित 
होनेके कारण कभी भी समझमे न आवें। जब अनुकूल दृष्टिसे विचार 
किया जायगा, तब सब कार्योमि ज्ञानमयी कृति प्रतीत होगी, प्रकृतिका 
मनगढत परिणाम नहीं दिखायी देगा। इस पृथ्वीपर समुद्र, पर्वत, 
रैगिस्तान आदि सब कुछ हेतु सामने रखकर बनाये गये हे, कुछ भी 
मिरुपयोगी नहीं है। अतिवृष्टि अथवा दुष्कालसे जो ऐसे लोगोंको हानि 
प्रतीत होती है, वह भी एक भूल ही हे। मनुष्य आलसी ओर 
परावलम्बी न बने, सृष्टिनियमको विशेषरूपसे जाननेके लिये तथा 
अपनी जीवनरक्षाके लिये प्रयत्न करे, इस दृष्टिसे यदि विचार किया 
जाय तो मालूम होगा जो ईश्वरकृत प्रतिकूलताएँ हैं, वे सभी 
हितकर हें। अतिवृष्टि और अनावृष्टिसे रक्षा पानेके निमित्त ससासमें 
ज्यौतिष ओर बायुशासत्रका आविष्कार किया गया है। ऐसे ही अन्य 
अनेक प्रकारकी प्रतिकूल परिस्थितियोंके द्वारा अनेक सत्य-रहस्यका 
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बोध ज॑गतको हुआ है। 

अनावृष्टि और अतिवृष्टिका सम्बन्ध व्यक्तिगत प्रारब्ध, देशको 
उन्नति-अवनति और कालमहिमाके साथ है। व्यक्तिगत प्रारब्धके 
विषयमे फिर कभी विचार किया जा सकता है। देशकी उन्नति- 
अवनतिके विषयमे पहले विचार किया जा चुका है। देशकी उन्नतिके 
समय प्राय. अधिक अनुकूलता और अबनतिमे अधिक प्रतिकूलता 
होती है । कालमहिमाके विषयमे यहाँ संक्षेपमे विचार किया जा रहा है । 

कालमहिमाका प्रभाव प्रायः सबसे पहले राजाके हृदयपर पड़ता 
है, पश्चात्‌ प्रजापर होता है। इसलिये शाखकारोने लिखा है कि-- 

सर्वे राजाश्रिता धर्मा राजा धर्मस्थ धारकः । 

'राजाके आश्रित सब धर्म रहते है। राजा ही धर्मको धारण करता 
है! इस संसारमे जब अनुकूल काल आता है, तब राजा प्रायः नीतिज्ञ 
होते है और प्रतिकूल समय आनेपर भर्यंकर जुल्म करनेवाले पैदा होने 
लगते है। साथ-ही-साथ पृथ्वी भी मन्दफला हो जाती है। जब राजाकी 
नीतिपर दुष्ट काका असर होता है, तब देशपर अनेक प्रकासकी 
आपत्तियाँ आ जाती है । जिस साल धूमकेतु दिखायी देता है, उस साल 
राजालोगोमे अधिक मरण, नाना प्रकारके रोग, लड़ाई या अन्य उपद्रव 
खड़े हो जाते है। १९१८ से पहले बराबरकी जमीनमे अन्नादिकी जैसी 
उत्पत्ति होती थी, वैसी उसके बाद बहुत वर्ष बीतनेपर अभीतक 
नहीं हुई है । यह आँखों देखी. हुई बात है; भावकी, न्यूनता और रैकपकी 
अधिकताके कारण, आर्थिक दृष्टिसे देखा जाय तो जमीन- 
आसमानका अन्तर हो गया है। इसी तरह भारतके अनेक प्रान्तोमे 
'फसलकी पैदावार कम हो गयी है। कुछ समय पहले जगत्‌के सब 
देशोंके धनिकोपर बहुत-सा धनमद चढ़ गया था। अब उसी स्थितिने 
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पलटा खाया, प्राय सभी राज्योकी समाप्ति हो गयी और घनिकोंकी 
सम्पत्ति नष्ट हुई जा रही है। परस्पर लेन-देनमे अविश्वास बढ गया और 
जगतूमे व्यापार पहलेकी अपेक्षा बहुत ही कम हो गया। इस तरह 
मनुष्य-समाजकी मनोवृत्तिमे जो परिवर्तन हुआ, यह कालमहिमा ही 
कही जायगी, यह प्रकृतिका स्वभाव नहीं है। 

कुछ शताब्दी पहले भारतमे स्थान-स्थानपर बारम्बार गृहकलहका 
दृश्य दिखायो पडता था। अब १९ वो शताब्दीके आरम्भसे यह गेग 
यूरोपमे भी फैल गया है। जबतक शूद्रवर्गके रक्तशोेषक साइसका 
मटियामेट नहीं हो जाता तथा पाप-वृत्तिसे ग्राप्त की हुई लक्ष्मी विष्णु 
भगवानके पास समुद्रमें नहीं चली जाती, तबतक यूरोपमें आन्तर- 
विग्नरहका झमन नहीं होगा और न पुन शान्ति ही स्थापित होगी। यह 
नियम ससार-रक्षक ईश्वररचित है। प्रकृति जड होनेके कारण उसमें 
नियमकी उत्पत्ति और रक्षणका ज्ञान नहीं है। 

जीवात्माओको सत्यकी ओर अग्रसर होनेके लिये सासारिक 
प्रतिकूलताओंको सहन करके मनोबल प्राप्त करना चाहिये। 
प्रतिकूलताके सहारेके बिना मनोबल नहीं प्राप्त हो सकता। यदि 
मनोबरूकी प्राप्तिके लिये इतना कष्ट सहना भारी मालूम होगा तो फिर 
भावी सुखसे हम वश्चित हो जायँंगे । जिस तरह मुसाफिरी करनेके समय 
यदि कोई आवश्यक सामग्री इस खयालसे साथ न ले कि उनकी देख- 
रेख कौन करेगा तो उसे रास्तेमें अन्य प्रकारकी प्रतिकूलताएँ, सहन 
करनी पडेंगी, उसी तरह यदि मनोबलकी प्राप्तिके लिये कष्ट नहीं उठाया 
जायगा तो आगे चलकर अधिक दुख भोगनां पडेगा। इस दृष्टिसे 
अतिकूलता जीवात्माके लिये लाभदायक प्रतीत होती है, प्रतिकूलता 
केबल दुखका हेतु नहीं है। सब देशोंमें जी प्रतिकूलता और 
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अनुकूलता मिली हुई दिखायी देती है, उससे भी जीवात्माओका 
कल्याण होता है । केवल सांसारिक विचित्रताको देखकर ही उसके मूल 
कारणका कुछ भी विचार न कर यो ही अट-संट धारणा बना लेना एक 
प्रकारकी मूर्खता ही है। 
अकालके समय अनेक मनुष्य, पशु-पक्षी मृत्युको प्राप्त हो जाते 
हैं। जबतक इसका सत्य हेतु नहीं मालूम होगा, तबतक अविवेकी लोग 
इसके लिये ईश्वर्को दोषी ठहरायेगे; किन्तु सत्यका बोध हो जानेपर 
उनकी धारणा बदल जायगी | यहॉपर एक उदाहरण लेकर विचार करे । 
दूर देशमे गये हुए एक धनिकको उसके घरसे आये हुए एक नोकरने 
यह समाचार कहा कि आपके पुत्रको विषम ज्वर आया था, वह बेचारा 
खानेके लिये बहुत ही रोता-चिल्लाता था; परंतु आपकी धर्मपत्नीने उसे 
तीन दिनोतक कुछ भी खानेको नहीं दिया, वह केवल जल देती रही। 
चौथे रोजसे थोड़ा-थोड़ा दूध देना आरम्भ किया है। इस समाचारके 
साथ ही नौकरने अपनी ओरसे टिप्पणी की कि “बच्चा” विषम ज्वरसे तो 
दुःखी था ही, साथ ही अन्न नहीं मिलनेसे वह और भी थक गया है। 
माता नाराज होकर अपने ही बच्चेके प्रति अपना हृदय इतना कठोर बना 
ले, यह तो मैंने आपके ही घसमे देखा।' अब हम विचार करे कि 
नौकरके इस विचारमे दोष है या नहीं ? विषम ज्वर्मे यदि माता 
बालकपर दया और प्रेम करके उसे खानेको दे देती तो विषम ज्वर 
सन्निपातका रूप धारण कर लेता ओर इस तरह उसके प्राण भी संकटमे 
पड जाते। अविवेकी नोकर अथवा अबोध बालक ऊपरी दया अथवा 
प्रेमका भयंकर परिणाम नही जाननेके कारण इसे माताका दोष मान 
सकता है; किंतु विवेकी सज्जन जो यह जानते हैं कि विषम ज्वस्मे 
डपवास कराना छाभदायक है, कभी दोषारोप्रण नहीं करेगे। ऐसे ही 
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अकाल आदि आपतियोसे जीवात्माओकी नाना प्रकारकी दूषित 
वासनाएँ, जल जाती है, मनोबल बढता हे और उनमें भक्ति करके 
पारमार्थिक मार्गमे अग्रप्तर होनेकी प्रवृत्ति पैदा होती हे । आस्तिकवादके 
अनुसार शरीरनाशके साथ जीवात्माका निधन नहीं होता, चेतन तो 
अनादि हे और अनुभव भी ऐसा ही होता है। 

प्रकृति परिणामी है, उसमे सदा रूपान्तर होता रहता हे, परन्तु इस 
ससास्मे कार्यमे भी पुन कारण-भावकी प्राप्ति देखी जातो है। ऐसे 
परिवर्तवनके लिये अपरिणामी नित्य आधारकी आवश्यकता है। 
आधारके बिना स्वय प्रकृतिका परिणाम या परिवर्तन नहीं हो सकता। 
जेसे एक बीज पृथ्वीमे बोया गया, तब बीजके भीतर निगूढ अवस्थामें 
बर्तमान चेतना-शक्तिने पदञ्मभूतके कार्यरूप मिट्टीमेसे रूपान्तर कर, 
पोषक रसको आकर्षित कर बृक्षरूप शरीरकी रचना की। अनन्तर 
वृक्षके फलोको मनुष्योने खाया, जिससे आन्तर वक्तिने सूक्ष्म भाग 
लेकर उसका उपयोग शरीर-वृद्धिमे किया और स्थूछ भागकी मल- 
मूत्रके रूपसे बराह" निकाल फेका। इस मल-मूत्रादि दूषित पदार्थको 
वायु, वर्षा और आतपादि व्यापक चैतन्यशक्तिके बलसे पुन 
पञ्चभूतका रूप दे दिया। यह परिवर्तन रूप क्रिया चैतन्यके आधारपर 
हुई। अपरिणामी आधारके बिना यह रूपान्तर नहीं हो सकता पाधात्य 
तत्लवेत्ताओने, पहले सृष्टिका मूल उपादानकारण सत्तर-वहत्तर 
एलॉमेट्सको माना था, परतु अब वे भी एक ही तत््वको मानते है । उस 
तत््वका नाम उन्होंने 'प्रीटाइठ' रखा है। हमारे आ्रचीन शाखकार 
ससारका मूल कारण प्रकृतिको मानते है ! यह प्रकृति 'प्रोटाइल' का भी 
कारण है या प्रकृति और प्रोटाइल एक ही चीज है, केवल नाममात्रका 
है भेद है। इसका निश्चय भविष्यकालपर निर्भर करता है। अभी हम 
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प्रकृति और प्रोटाइलको एक ही चीज मान सकते हैं। पाश्चात्् 
चिद्रानोका मत है कि वर्तमान सब ब्रह्माण्डेका किसी-न-किसी समय 
भविष्यमें नाश होगा और वे प्रोटाइल-अवस्थाको प्राप्त होगे। इस 
कारण-भावकी प्राप्तिक लिये उन्होने स्थिर आधाररूप चेतनको भी 
स्वीकार किया है। चेतनके आधारके बिना मूल कारण-भावकी प्राप्ति 
नहीं हो सकती और पुन प्रकृति-रूप कारणमे क्रिया होकर नियमपूर्वक 
सृष्टिरचना भी नही हो सकती। 
नास्तिक लोग पाश्चात्त्य विद्वानोके लेखोपर मोहित होकर अक्सर 
भौतिक झास्त्रकी खूब बडाई गाते हैं; किन्तु उन्हे जानना चाहिये कि भौतिक 
शास्त्रकी शोध अभीतक अपूर्ण ही है और भविष्यमे पूर्णता प्राप्त कर लेगी 
यह भी कहना असम्भव है, क्योकि मनुष्यकी बुद्धि मर्यादित है। मर्यादित 
बुद्धि अमर्यादित अनन्त तत््वको कदापि नही जान सकती। हाँ, केवल 
इतना कह सकते हैं कि जितनी नयी-नयी शोधे हो और उनका सदुपयोग 
किया जाय तो जगत्‌को लाभ पहुँच सकता है। भौतिक शाख्त्रकी 
अपूर्णताका एक दृष्टान्तत हम यहाँ देते है। सहखपुटी अभ्रक-भस्मको 
परीक्षा भौतिक रसायनशासत्र (00०णा509) के अनुसार करनेपर उसमे 
और गोबर या लकडीकी राखमे कोई अन्तर दिखायी नहीं पडता, परंतु 
जीवन-रसायनशाख््रकी दृष्टिसे सहस्रपुटी अभ्रक-भस्म सैकडो रोग दूर 
करनेवाली एक दिव्य ओपषधि है । सिगरफ, द्विगुणगन्‍्धकजारित रससिन्दूर 
और पोडशगृणगन्धकजारित रससिन्द्र, इन सबको रसायनशासत्र एक 
समान ही बतलाता है, परतु इनके गुणमे बहुत बडा अन्तर देखा जाता है। 
हिल्लुलमेसे निकले हुए पारदका और बुभुक्षित पारदका पूर्ण चन्द्रोदयरस 
भौतिक शाखत्रकी दृष्टिसे एक होनेपर भी शरीरपर जो उनके परिणाम 
होते है, उनमे जमीन-आसमानका अन्तर हो जाता है। ऐसे अपूर्ण 
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शखस्त्रपर विश्वास करके पासमार्थिक सत्य सिद्धान्तकी अवहेलना कला 
भूलके सिवा और क्या कहा जा सकता है ? ऐसे सजनोसे, जो केवल 
इसी शास्त्रपर विश्वास करते हैं, मेरी प्रार्थना है कि वे एक बार कडई 
दवा सेवन करनेकी तरह अध्यात्म-विद्याका भी अभ्यास करे और फिर 
सत्यासत्यका निर्णय करे। 

ईश्वरपर बिधास न करनेवालोका एक तर्क यह है कि 'मृत्युके 
सम्बन्धमे जब कोई नियम नहीं है, तब यह मान लेना कि इसका 
नियन्त्रण किसी शक्तिके हाथमे है, पागलपनके अतिरिक्त और क्या है ? 
यदि किसी स्राधारण श्ञासकको भी मृत्युका नियन्त्रण प्राप्त होता तो वह 
कोई-न-कोई नियम अवदय बना छेता। नियमका अभाव तथा प्लेग, 
हैजा आदिक़ा एक ही स्थानपर टूट पडना यह सिद्ध करता है कि ईश्वर 
नामकी कोई चीज नहीं है।' 

प्लेग, हैजा अथवा अन्य रोगोसे एक साथ ही अनेक लोगोका 
मरना, भूकम्प, ज्वालामुखी पर्वतके उदगार, अम्निकाण्ड और 
जलप्रवाहादिसे अनेक जीवोका एक साथ नाश हो जाना, ग्रह दृढ 
जामेसे करोड़ो श्राणियोका विनाश हो जाना, सूर्यमण्डलका नाश हो 
जानेसे झहोसहित असख्य प्राणियोका जीवन खो बेठना, कभी बालक, 
कभी युवा और कभी वृद्धका स्वर्गवास हो जाना--यह सब अनियमित 
या अनायास हो जाता है, यह कहना अलापमात्र है? हम केवल यही 
कह सकते हैं कि हमे उस नियमका पूर्णरूपसे बोध नही है। समुद्रमे 
ज्वार-भाटा बराबर नियमपूर्वक होता रहता है। यह क्यों होता है ओर 
कैसे होता है, इसका पता न्यूटनने छाया, किंतु इसके पहले जब 
जगत्‌को यह सब मालूम नहीं था, उस समय भी ज्वार-भाटा तो 
नियमपर्वक ही होता था | इसी तरह मरणके विपयमें आजतक हमें कोई 
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नियम नही मालूम हुआ, इसलिये हम इसे नियमरहित नहीं कह सकते । 
मृत्यु दो प्रकाग्की होती है--(१) काल्मृत्यु और (२) 
अकाल्मृत्यु। पूर्ण आयु भोगनेषर जो मृत्यु होती है, उसे कालमृत्यु और 
आयु शेष रहनेपर भी एकाएक कोई दुर्घटना या विप्न उपस्थित हो 
जानेपर जो मृत्यु होती है, उसे अकालमृत्यु कहते हैं। जिस तरह कोई 
लालटेन बारह घटेतक जलने लायक तेल भरा रहनेपर भी अचानक 
तीक्ष्ण वायुका झोंका लग जानेपर पाँच-दस मिमट्मे ही बुझ जाती है, 
उसी तरह किसी विशेष कारणसे अकाल्मृत्यु होती है। अमेक प्रकारकी 
अकाल्मृत्युओसे बचनेके लिये ओषधि, मन्त्र, योगाभ्यास, भक्ति-दान, 
सदाचारादि अनेक साधन दाखकारोने बताये हैं । प्रलय (प्रहमण्डलका 
नाश) या महाप्रलय आदिसे बचनेके साधन नही बताये गये है, यस्तु 
इनसे भी जीबोका कल्याण ही होता है। अनेक भूत-जन्मोकी वासनाएँ 
नष्ट हो जाती हैं। अन्य दृष्टिसे विचार करे तो अकालमृत्युसे जीवित 
व्यक्तियोका कल्याण दिखायी देगा। इस तरह सब प्रकारकी मृत्युका 
कोई-न-कोई हेतु और नियम है, यदि पूर्णरूपसे नियमका बोध न भी 
हो तो हम इसे केवल प्रकृतिकी खच्छन्द वृत्ति नहीं कह सकते। 
सृष्टिकी समस्त क्रियाएँ ज्ञानपूर्वक ही चल रही है। 
सृष्टिकार्य नास्तिकोकी दृष्टिसे प्रकृतिका स्वाभाविक परिणाम है 
और आस्तिक इसे ईश्वररचित कहते है। वास्तवमे सृष्टि प्रकृतिकी ही 
रचना है, परतु चेतनके आधारपर बनी है। जैसे जीवित मनुष्यके मममें 
इच्छा होनेपर उसके हाथ-पैरमें नियमित क्रिया होती है, किंतु मृत 
शरीरमें न इच्छा होती है, न कोई नियमित क्रिया, वैसे ही चैतन्यके 
सम्बन्धके हेतुसे इच्छा उत्पन्न होकर पीछे सृष्टिकी रचना होती है। सृष्टिमें 
सब क्रियाएँ नियमित देखी जाती हैं, इसका विस्तृत वर्णन ऊपर हो चुका 
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है। इसलिये हम इसे प्रकृतिका यनगढत परिणाम नहीं कह सकते। 

मास्तिक लोग इस विघयपर क्रभी विचार नही करते कि जब ईश्वर 
कोई नहीं है, तब इस ससास्मे अनेक प्रकारके वृक्ष-लतादि, अनेक 
जातिके आणी तथा मनुष्य कैसे उत्पन्न हुए। सम्भवत बे लोग डार्विन 
और हक्सले आदिके जडाद्वैत के अनुसार बिकासवादको मानते है। वे 
इस बातपर विश्वास करते है कि पहले छोटे-छोटे जन्तु उत्पन्न हुए 
अनन्तर विकास होते-होते बन्दर और बन्दरसे मनुष्य बन गये। किंतु 
इसमे शड्डा यह होती है कि इधर इतिहासकालके प्राय तीन-चार हजार 
शर्पोमि उन बन्दरोमेसे कोई मनुष्य बना है या नहीं अथवा अन्य 
जन्तुओमेसे कोई बदर बना हे या नहीं, अन्य किसी तरहके पशुओमेसे 
कोई दूसरी जातिका पशु बन गया है या नहीं ? वैसे ही मनुष्योमेसे 
विकसित होकर अन्य कोई प्राणी बना है था नहीं ? यदि इतने दिनोके 
इतिहासकालमे ऐसा कोई परिवर्तन नहीं हुआ तो हम यह कैसे मान ले 
कि आचीन भूठकालमे ही ऐसा हुआ था ? यदि किसी समयमे ऐसा 
रकाध परिवर्तन हुआ भी हो तो इसी कारण हम उसको म्रकृतिका 
स्वाभाविक परिणाम नहीं कह सकते। यदि प्रकृतिका ऐसा स्वभाव हो 
त्तो जाति-परिवर्तन विस्‍्तर होते ही रहना चाहिये था। अतएुव यदि 
किसी समयमे एकाध परिवर्तन हुआ हे तो उसका कोई दूसग ही कारण 
कहना पडेगा। 

मावा-पितासे भिन्न विचार रख़नेवाले बालक अनेक समय उतने 
होते है, कभी न्यूम चुद्धिवाले, कभी अधिक बुद्धिवाले और कभी 
विशेधी बिचारवाले भी देखनेम आते हैं। किसी समस किसी एक 
स्थानघे एकाध व्यक्ति ऐसे अद्भुत युद्धिवाले उन हो जाते है, जिनके 
मुकाबलेके दूसरे आदमी सेकड़ो वर्षोत्तक नहीं देखें जाते। पुन इन 
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महापुरुषोकी संतति साधारण मनुष्योके ही समान होती है। इसे क्या 
प्रकृतिका स्वभाव कहेंगे ? प्रकृतिके स्वभावमे किसी एक समय 
अचानक परिवर्तन हो जाना, फिर नियमानुसार बन जाना, यह कैसे हो 
सकता है ? सत्य तो यह है कि कर्मफलके अनुसार परमात्माके बनाये 
हुए नियमसे जीवात्माओको शुभाशुभ योनि, ज्ञान, सुख, दु-ख, 
अनुकूलता आदि प्राप्त होते है। भगवान्‌ आपत्तिके समय संसारमें 
असाधारण व्यक्तिको भेजकर संसारकी मर्यादाका रक्षण करते हैं तथा 
मनुष्य-समाजको उन्नत बनाते हैं। 

बहुतेरे लोग यह कह बेठते हैं कि 'जब हम-जैसे नास्तिक छोग 
भगवान्‌के अस्तित्वपर ही हमला करते हैं तब वह किसी आसमानी 
विज्ञप्तिके द्वारा हमारे भ्रमोका निराकरण क्यो नही करता ? और यदि हम 
यह मान भी ले कि ईश्वर एक शासक है, जिसकी निगरानीमे ससारकी 
सारी व्यवस्था हो रही है तो विचार करनेपर ऐसा प्रतीत होता है कि यदि 
कोई ऐसा अदृश्य शासक है, तो अवश्य ही अव्वल दर्जेका मूर्ख है। 
हम तो यही कहेगे कि ईश्वरकी कल्पना अज्ञानके कारण हुई है और 
यह केवल धोखा देनेवाला ढोग है।' 

किंतु ऐसे लोगोको यह समझना चाहिये कि इनके हमला करनेसे 
ही ईश्वरका अस्तित्व नष्ट नही हो जाता और भ्रम दूर करनेके लिये 
आसमानी विज्ञप्तिकी भी जरूरत नहीं, क्योकि विचार परिवर्तनशील है। 
पाश्चात्य भौतिक विद्याके अन्थोको देखनेसे जैसे इन व्तेगोके पहलेके 
विचारोमे बहुत परिवर्तन हो गया है, उसी तरह पुन. जब सत्य तत्त्तका 
साक्षात्कार होगा, तब इनके ये नास्तिक विचार भी आप ही बदल 
जायेंगे। 

हा, जबतक सत्यका ग्रहण नहीं होगा और विपरीत भावना बनी 
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रहेगी, तबतक ये स्वय बैसे ही अपने-आपको मुकसान पहुँचाते रहेगे, 
जैसे सूर्यपर धूल फेकनेवालोकी आँखोको उन्होंकी फेंकी हुईं धूल 
नुकसान पहुँचाती है। 
अब हम इस विषयका विचार करें कि ईश्वर मूर्ख है या पूर्ण- 
ज्ञानी ? पापियोको तुरत दण्ड नहीं मिलता और न उनके विचारोंमे 
परिवर्तन ही होता हे, इसी बातको देखकर प्राय ऐसे लोगोंके मनमें भ्रम 
पेदा होता है। इस ससारको देखनेके लिये दृष्टि तीम प्रकारकी है-- 
(१) आरोपित दृष्टि, (२) कार्यरूपा दृष्टि और (३) कारणरूपा 
दृष्टि । आगेपित दृष्टि आह्य और त्याज्य अथवा विधि और निपेध-भेदसे 
दो प्रकारकी है। जैसे एक युवत्ती ख्री है, उसको पिता, बचधु, पुत्र और 
पति क्रमसे पुत्री, भगिनी, माता और पत्नी दृष्टिसे देखते हैं। और 
विपरीत बुद्धिवाले दुराचारी मनुष्य कुदृष्टिसे देखते हैं। स्नी तो एक ही 
है, किंतु देखनेबाले अपने-अपने हग्यके भाव और सम्बन्धके अनुसार 
भिन्न-भिन्न रूपोंका आयेप कर लेते हैं। कुट्म्बियों और सम्बन्धियोके 
भाव भी आरोपित हैं, परतु व्यवहारमे वे उपादेय माने गये हें ओर 
।दुष्टका आरोपी भाव व्यवहार्मे निषिद्ध होनेके कारण हेय माना गया है | 
इसी तरह अन्य दृष्टिविषयक उदाहरणसे समझिये। 
किसी एक धनी पुरुषने अपने पित्ताकी एक सोनेकी मूर्ति 
बनवायी। वह धनी अपनी आरोपित दृष्टिके कारण उस मूर्तिमें पिता- 
बुद्धि रखता है, स्वर्णकार उसे सुवर्णरूप (प्रकृतिको कार्यरूपा) दृष्टिसे 
देखता है, और पदार्थ-तत्त्ज्ञानी तत्त्ववृष्टिसे उसे प्रकृतिरूप जानता है। 
आरोपित और कार्यरूपा दृष्टि व्यवहारोपयोगी हे, परतु तत्वज्ञानकी 
दृष्टिसे अनुपयोगी है और कारणरूपा तत्त्वदृष्टि तत्त्व-ज्ञानके लिये 
उपयोगी हे। सृष्टिके मूल तत्त्वका विचार करनेके समय व्यावहारिक 
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संकुचित दृष्टिका त्याग करके तत्त्वज्ञानोपयोगी कारणरूपा दृष्टि अहण 
करनी चाहिये तथा भूत, वर्तमान और भविष्यकालके परस्पर सम्बन्ध, 
सृष्टिहेतु और नियमपर भी लक्ष्य रखना चाहिये। अब इस विषयपर 
उदाहरणो-द्वारा युक्तिसि विचार कीजिये। मान लीजिये कि किसी धनी 
मनुष्यके हाथमे फोड़ा हुआ है, जिससे उसे बड़ा कष्ट हो रहा है। वह 
फोड़ा चिर्वानेके लिये एक अनुभवी सर्जनके पास जाता है | डॉक्टरको 
भी उसकी व्यथा देखकर दुःख होता है; किंतु उस समय वह ऑपरेशन 
, नहीं करता और कहता है अभी फोड़ेके पकनेमे तीन दिन और लगेगे। 
जबतक फोड़ा पक नहीं जाता, तबतक ऑपरेशन नहीं हो सकता। 
अभी काट देनेसे जहर नाड़ियोमें रह जायगा और पीछे उससे बड़ी भारी 
हानि होगी। रोगी चिल्लाकर कहता है कि 'साहब ! रोग बढ़ रहा है; 
अभी ऑपरेशन नहीं होगा तो मेरा शरीर आधा हो जायगा ! और 
व्यापारकी ओर ध्यान न दे सकनेके कारण तबतक आर्थिक हानि भी 
बहुत हो जायगी ।'परतु डॉक्टर अपनी रायपर कायम रहता है। अब 
हम विचार करें कि डॉक्टरकी दृष्टिसे कार्य करनेमे रोगीका विशेष हित 
है या रोगीकी दृष्टिसे कार्य करनेमे ? दोनोंमेसे किसकी दृष्टिको हम 
यथार्थ कहेगे ? बुद्धिमान्‌ मनुष्य तुरंत उत्तर देगे कि डॉक्टरकी ही 
सलाह उचित है और रोगीका कथन अविवेकपूर्ण है । इसी तरह अपक 
दुष्टवृत्तेको दबाकर मनका विकास होनेमें प्रतिबन्ध खड़ा करना ठीक 
नहीं है। 
फोड़े अनेक प्रकारके होते हैं। कुछ फोड़े-त्रण (0७5) 
साधारण पीड़ा देनेवाले होते हैं ओर शरीरमे थोड़े परिमाणमे विकृति 
उत्पन्न कर देते हैं। अर्जुदों (परणााणण5) मे रक्तार्बुद ($क्ाएणा9) और 
मांसाबुद (४४८८७) दीर्घकालपर्यन्त भयंकर दुःख देते हैं और 


हि 
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सारे शरीरमे अत्यधिक नुकसान पहुँचाते हैं। एक प्रकारका 
फोड़ा--चिप्प (छाभा!०७) अँगुलीके नखके नीचे मांसमें 
कीलकी तरह उत्पन्न होता है। यह रोग साधारण माना जाता है और 
अधिक भागमे विकार भी नहीं पैदा करता; किंतु पकनेके समय यह 
असाधारण व्यथा पहुँचाता है। फोड़े शरीरके एक देशमे होनेपर भी 
अनेक भागोमे अथवा सारे शरीरमे विकार और वेदना उत्पन्न करते 
हैं। किन्तु सृष्टिके नियमानुसार ठीक फोडा निकलनेके 'समय ही 
जरीरके अन्य भागोंकी रक्षाके लिये स्वास्थ्यके लिये हितकारी 
रोग-निरोधक शक्ति (ग्रशगणणा>) रक्तमे उत्पन्न हो जाती है। 
याहरसे इस क्रियाका पता नहीं चलता, फिर भी आयुर्वेद या 
चरीरशाख (.0॥श०ा/))जाननेवाले लोग इस रोग-निग्ेधक शक्तिकी 
क्रियाके परिणामको अच्छी तरह जानते है। साथ ही रोगी भी शरीरके 
अन्य भागोमे होनेवाली विक्रियाकों दूर करनेवाली ओपधि सेवन करता 
और ऊपरतसे फोड़ेपर भी दवा लगाता है। डॉक्टरके कथनमे विश्वास 
रखकर वह इस दृष्टिसे उपचार कराता रहता है कि थोड़े अधिक 
समंयतक इसी सिलसिलेमे दर्द सहन करना पडे तो कोई हर्ज नहीं, परंतु 
भविष्यमे फिर कोई गड़बडी पैदा न हो । इसलिये वह रोगकी गति और 
अपनी शारीरिक शक्तिके अनुसार आवश्यक समयतक धीरे-र्धरि दवा 
कराता रहता है। इसी तरह चोर, डाकू आदि अपने अधर्माचरणके 
कारण खयं शारीरिक और मानसिक दुख भोगते हैं और अपनी 
शक्तिके अनुसार संसासको भी त्रास पहुँचाते रहते हैं। जिस तरह फोड़ेके 
समय शरीस्के अंदर रक्षिका-शक्ति उतन्न होती है, उसी तरह संसाखवी 
जनता अनेक उपायोका आश्रय लेकर ऐसे लेगोंसे अपनी तथा 
समाजकी रक्षाका यथादाक्ति प्रयल करती है और साथ ही औपध- 
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सेवनके समान परमात्मा ससारके लोगोको रक्षाके निमित्त मनोबल और 
बुद्धिबल प्रदान करते है। इसके अतिरिक्त परमात्मा रोगके बाह्योपचारके 
अनुसार यथासमय सृष्टिसरक्षणके लिये आवश्यक कर्तव्य भी करते है। 
जिस तरह इस शरीरको हम अपना शरीर मानते है, उसी तरह यह 
ससार--ब्रह्माण्ड ईश्वरका शरीर है। ईश्वर इस ब्रह्माण्डरूप शरीरका 
शरीरी है और इस तरह हम त्रह्माप्ड या सृष्टिको ईश्वस्का ही स्वरूप 
कहेगे। इस ब्रह्माण्डको हम समष्टि-शरीर भी कह सकते है, क्योकि यह 
अनेक व्यष्टि-जीवसमुदायका सग्रह है। इस तरह व्यष्टि-समष्टिका-- 
भगवान्‌के शरीरका एक अश है। इसलिये जिस तरह हम रोग दूर 
करनेके लिये प्रयत्न करते हैं, उसी तरह ईश्वर भी बराबर प्रयत्न करते रहते 
है और शने -शने यथोचित उपचार करते हैं। आरम्भमे शरीरके परमाणु 
किसी निमित्तसे शल्यरूप बनकर अन्तमे फोडा हो जाता है, फिर अपनी 
स्वच्छन्द वृत्तिके अनुसार अपने स्थानमे दोष-सचय करता है और अन्तमे 
शरीरके अन्य भागोमे भी विकार उत्पन्न कर देना शुरू कर देता है। इन 
सब बातोको जानते हुए भी रोगी फोडेकी निध्ठुर वृत्तिको सहन करता 
रहता है और उस स्थानकी शुद्धि और शरीररक्षाके निमित्त आन्तर- 
बाह्योपचार करता हुआ उस फोडेको परिपक्व स्थितिमे छाता है। उसके 
बाद सर्जनके द्वारा उसे कटवा डालता है। इस क्रमसे उसे फोडेके स्थाममें 
अधिक कष्ट पहुँचता है, परतु भावी कल्याणके निमित्त यह आवश्यक 
कर्म करना ही पडता है। इस तरह थोडा नुकसान होता हुआ दिखायी 
देनेपर भी उसे वास्तविक ल्यभ ही माना जाता है। इसी तरह एक क्ुद्र 
परमाणुके समान पामर प्राणी किसी निमित्तको लेकर स्च्छन्द बन जाते 
हैं और ससारके सरक्षणके नियममे विघ्न उपस्थित करते हे किंतु भगवान्‌ 
भी बराबर उनकी गतिविधिपर दृष्टि रखता हुआ शनै -शने उनकी दवा 
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करता है। अनीतिमान्‌ पुरुषोको नीतिमान्‌ बनाने और ससारकी मर्याव 
कायम रखनेके लिये अनीतिमानोको शने -शने कष्ट पहुँचाता है। जैसे 
ऑपरेशनसे रोगीका वास्तविक लाभ होता है, इसी प्रकार अनीतिमान्‌का 
कल्याण भी ईश्वरीय नियमानुसार कष्ट उठानेमें है। इस क्रियामें ईध्वरकी 
क्रूरता देखना बुद्धिका ही दोष है। भगवत्‌-क्रियाको समझे बिना 
भगवान्‌की अन्यायी आदि कहना अज्ञानता ही है। 

एक दूसरे उदाहरणके द्वारा पुन विचार करें। एक कुटुम्बमें चार 
भाई हैं और उनके सब मिलाकर छोटे-छोटे दस-बारह बालक हैं। 
उममें एक दो वर्षका बालक अत्यन्त मधुरभाषी, प्रसन्नमुख और सुन्दर 
है, जिसपर सब लोगोका असाधारण प्रेम है। दिनभर सब लडके इस 
बालकके साथ प्रेमपूर्वक खेला करते हैं, परतु यह बालक कभी-कभी 
नाराज होकर किसी बडे लडकेको मार देता है। जब वह लडका रोने 
लगता है, तब माता आकर बडे लडकेको समझाकर शान्त कर देती 
है और उसे छोटेको न मारनेका उपदेश दे देती है। परतु उसका उपदेश 
व्यर्थ ही होता-सा दिखायी देता है, क्योंकि वह बार-बार किसी-न- 
किसीको ठोक देता है। माताको अन्य लडकोंका कष्ट देखकर दुख 
होता है, किंतु वह छोटे बचेपर एकाएक कडा शासन करना भी नहीं 
चाहती, क्योकि वह जानती है कि अबोध बालककी कोमल मनो- 
वृत्तियोंको बलात्‌ दबा देना हानिकर है। मनोवृत्तिका पूर्ण विकास 
निर्भयताकी स्थितिमें ही होता है। यदि बाल्यावस्थामें ही भय 
दिखलाकर मनको निर्बठ बना दिया जाय तो बह फिर जन्मभर निर्बल 
ही रह जाता है। ससारके महापुरुषोंका जीवन॑चरित्र देखनेसे स्पष्ट 
मालम होता है कि उनके माता-पिताओंने शैदवाबस्थामें उन्हें बिल्कुल 
निर्भय और ख्तन्‍्त्र रखा था, इसीसे वे इतने महान्‌ हो सके थे। ऐसा 
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सोचकर वह-माता अपने छोटे बच्चेको दबानेकी चेष्टा नहीं करती; किंतु 
अनेक अज्ञानी मनुष्य उस मातापर इसके लिये दोषारोपण करते हैं तो 
इससे क्‍या बुद्धिमान्‌ मनुष्य भी उसे दोषी कहेंगे ? इसी तरह चोर, डाकू 
आदि मनुष्योको भी दयालु परमात्मा तुरंत दण्ड नहीं देते। 

“यहॉपर सम्भवतः कोई यह शाड्ड़ा करे कि चोर, डाकू आदि तो 
आयुमे बड़े हैं, बालकके साथ उनकी समता कैसी ?' परंतु यह शड्डा, 
स्थूल दृष्टिसे ठीक होनेपर भी अविचारपूर्ण है। ईश्वर और आत्मा 
अनादि हैं। जबतक जीवकी बुद्धिका पूर्ण विकास नहीं हो जाता, 
जबतक वह उस परमवस्तु, परमज्योतिका अनुभव नहीं प्राप्त कर लेता, 
तबतक उम्र अधिक होनेपर भी उसका मन हैशवावस्थामे ही है। 
भगवानके लिये वह निरा-नादान बालक ही है। उसके द्वारा होनेवाला 
अन्याय और अनीति दुष्ट मनोवृत्तियाँ हैं, वृत्तियोका परिपाक होनेपर 
इनका रूपान्तर हो जायगा और फिर वे ईश्वराभिमुखी हो जायेगी। हों, 
उसकी मनोवृत्तियोका परिपाक चाहे एक जन्ममें ही हो जाय या अनेक 
जन्मोमे हो। वे परिपक्त होकर रूपान्तरित अवश्य होगी, यह निश्चित है। 
चर्तमान समयमे जो दुराचारी प्रतीत होते है, उनमेंसे कोई इसी जन्ममे 
सदाचारी बन जायेंगे, कोई आगामी एक या अनेक जन्मोमें बनेंगे। 
आ्राणिमात्रको एक-न-एक दिन मनुष्य-योनिमे आकर, अनेक जन्म 
लेकर सदाचारी बनकर अन्तमें ईश्वराभिमुख होना होगा । जो जीव पशु- 
पक्षीकी योनिसे मनुष्य-योनिमें आते हैं, उन्हें आरम्भमें सदाचार और 
दुराचारके परिणामका उतना ज्ञान नहीं होता धीरे-धीरे कई जन्मोंमें जब 
उनके मनका पूरा विकास हो जाता है, अनेक बार दुराचारका दुष्परिणाम 
भोग चुकते हैं, तब वे दुराचारसे दूर रहनेकी इच्छा करने लगते हैं। फिर 
धरि-र्धरि दुर्वृत्तको छोड़कर अन्तमें महान्‌ ईश्वरभक्त बन जाते हैं। 
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हम आस्तिकलोग इस सत्यपर पूर्ण विश्वास करते हैं और इस कारण 
कभी हताश निराश नही होते ओर न ईश्वसर्को दोष ही देते हैं। 

फिर नास्तिकलोग भी इतना तो मान ही लेगे कि जब अनाचारको 
वृत्ति बढती जाती है, तब साथ-ही-साथ अनेक मनुष्योमे उसके 
प्रतीकारकी वृत्ति भी उतनी ही बलवान्‌ होती जाती है और अन्तमं 
अत्याचारीका नाश भी हो जाता है। इसका प्रमाण इतिहासमें हमें हर 
युगमे देखनेको मिलता है। 

यहाँपर कोई यह झड्ढा कर सकता है कि “दुष्ट मनोवृत्तिका 
रूपान्तर शुभवृत्तिमें कैसे हो सकता है ?” इसका समाधान हम एक 
उदाहरण देकर करेंगे। एक धनी आदमीके यहाँ एक सजन मेहमा+ 
आये । उस धनी व्यक्तिके बागके मालीने उस सजनसे कहा कि कुछ 
दिन बाद मै इस बागके बडे मीठे आम खिलाऊँगा। उन्होने 
कहा--मुझे तो कल-परसो चला जाना है, यदि खिलाना हो वो अभी 
खिलाओ। बागवानने कहा--अभी तो आम कच्चे होनेके कारण खट्टे 
है, पकनेपर स्वादिष्ट होगे। इसपर उन्होने पूछा--वाह । जो आम आज 
खट्टे हैं, वे थोडे दिन बाद मीठे कैसे हो जायेंगे ? अब आप सोचिंये 
कि मालीका कहना ठीक है या मेहमानका ? आप सब अच्छी तरह 
जानते हैं कि अमेक फल कची अवस्थामे सट्टे, कडुए या कसेले होते 
है, किंतु पक जानेपर उनमें मधुर रस पैदा हो जाता है। इसी तरह 
स्वतन्त्न या स्वच्छन्द वृत्ति परिपाक-कालमे कटु और खट्टे फलके मधुर 
रसके रूपमें रूपान्तर होनेकी तरह ईश्वरगामिनी हो जाती है! 

इस ससासमें ईश्वरगामिनी वृत्ति स्वाभाविक है, अनादि है, वह 
ममुष्य-हृदयका विकार नहीं है। ससारके किसी भी देशको देखिये, 
आचीम-से-प्राचीन भूतंकालका निरीक्षण कीजिये, सहज ही यह सत्य 
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आपकी समझमे आ ज़ायमा। ब्राह्मणोने अपने स्वार्थके लिये भारतमें 
ईश्वर्का अस्तित्व माना है, यह कहना अविचारपूर्ण हे। भारतके सिवा 
अन्य देशोमे और ऐसे देशोंमे भी जिनका सम्बन्ध भारत या अन्य सभ्य 
देशोसे नही था, ईश्वर और धर्मका अस्तित्व पाया गया है। वहॉपर हम 
किसे दोषी ठहरायेगे ? १४९३ ई० मे जब कोलम्बसने अमेरिका- 
खण्डका पता लगाया, तब वहॉपर भी ईश्वर और धर्म मौजूद थे। 
अफ्रिकामे जब यूरोपियन पहले-पहल गये, तब वहाँ भी ईश्वर देखनेमे 
आया। आस्ट्रेलियामे जब अग्रेज पहुँचे, उस समय उसका सम्बन्ध 
किसी देशसे नही था, किंतु वहाँ भी ईश्वरका साम्राज्य था। वास्तबमे 
यदि हम विचार करे तो पता चलेगा कि मनुष्योमे ईश्वरकी कल्पना पीछे 
अज्ञानवश नही घुस पडी है, वर वह मनुष्यमात्रमे जन्मसिद्ध है। 
कोई मनुष्य यह कह सकता है कि “वर्तमान समयमे चोर, डाकू 
इत्यादि जो हानि ससारको पहुँचा रहे है, वह उनकी चृत्तिके विकाससे 
होनेबाले भावी लाभकी अपेक्षा बहुत अधिक है। इसलिये उन्हे तुरत 
दण्ड दे देना चाहिये अथवा उनकी वृत्ति अभी बदल देनी चाहिये ।' 
कितु यह शड्ढ़ा भी दीर्घदृष्टि-सम्पन्न उच्च विचारवालोकी नहीं है। ससार 
अनादि, अनन्त हे। अनादि माननेका हेतु हम ऊपर समझा चुके है। 
इसी प्रकार इस ससारका अन्त भी नही है। कालान्तरमे अपनी इस 
पृथ्वीका नाश हो जायगा, परतु पुन उसी प्रकृतिके परमाणुओमेंसे नयी 
रचना होकर सृष्टिका आरम्भ हो जायगा | इस तरह बार-बार सृष्टि और 
लय-रूप रूपान्तर होता रहेगा। ऐसे अनादि-अनन्त ससारको देखनेकी 
दो प्रकारकी दृष्टि है--(१) व्यावहारिक वर्तमानकालीन व्यक्तिगत 
दृष्टि और (२) अनन्त युगोवाली समष्टि दृष्टि । पहली दृष्टिसे हमे ऐसा 
मालूम होता है कि चोरी, डकैती, खून तथा अन्यान्य दुष्कार्योसि 
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ससारकी हानि हो रही है। और ऐसे अधर्मोसे अपनी, समाजकी और 
देशकी रक्षा करनेका प्रयत्न भी करना चाहिये; परंतु यह व्यक्तिगत दृष्ट 
व्यवहार्मे जीवात्माके लिये उपयोगी है। यदि अनन्तयुगवाली 
समदृष्टिसे हम तत्त्वत. विचार करे तो हमें मालूम होगा कि ईश्वरको इन 
दुष्ट मनोवृत्तियोको र्रेकनेके लिये प्रयल्ल करनेकी कोई आवश्यकता 
प्रतीत नहीं होती । भले ही व्यावहारिक दृष्टिसे जीव यथासाध्य रोकमेका 
प्रयल करे। 

इस संसारके स्थूल और सूक्ष्म दो खरूप हैं। ज्ञानेद्धियोंके द्वार 
जो कुछ अनुभवमें आता है, वह स्थूल स्वरूप है। व्यावहारिक दृष्टि- 
बाले केवल इस स्थूल स्वरूपको ही सत्य मानते हैं। दूसरा मनोमय 
स्वरूप है, जो उन्नत मन (ज्ञान-नेत्र) द्वारा जाना जाता है। सूक्ष्म 
संसारमें अनेक विचारोंके संस्कार अनादि कालसे भरे पढ़े हैं। सूक्ष्म 
संसार देखनेवाली दृष्टि अनन्त युगवाली समष्टिदृष्टिके अनुसार यह 
संसार केबल मनोवृत्तरूप है। अधिक मनोबल (था! 70४) वाले 
मनुष्य अपने दृढ़ संकल्पानुसार ससारमें अन्य व्यक्तियोंको हानि-लाभ 
पहुँचा सकते हैं; महाँतक कि प्राणियोंके अतिरिक्त जड जगतूपर भी 
ईश्वरीय नियमसे अविरुद्ध, अपने संकल्पका असर पहुँचा सकते हैं। 
योगविद्या और मेस्मेरिज्मके द्वारा संसारको यह सत्य मालूम हो गया है। 
अध्यात्मयशाख एक कदम आगे बढ़कर कहता है कि बिचार अथवा 
संकल्पसे ही इस सृष्टिको स्थूल रूपकी भ्राप्ति हुईं है। सृष्टि संकल्परूप 
ही है और संकल्पके आधारपर ही ब्रह्माण्ड स्थित है। भनोविज्ञानके 
उपर्युक्त सत्य सिद्धात्तके आधारपर यह निश्चय होता है कि भूतकालके 
जो विचार परिणामको नहीं प्राप्त हुए हैं, उनका वर्तमान समयके 
ज्यक्तियोंके विचारेंके साथ सम्बन्ध है और जबतक विचार 
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परिणामको नहीं प्राप्त हो जाते, तबतक उनका नाश नहीं होता। 
आकाशके वबातावरणमें वे विचार संस्काररूपसे अदृश्यरूपमे वर्तमान 
रहते हैं। जब कोई अधिकारी मनुष्य उन विचारोमेसे किसी विचारके 
अनुकूल हृदयवाला बन जाता है, तब वह विचार उसके मस्तिष्कमें 
अवेश कर जाता है। यही कारण है कि किसी पवित्र स्थानमे जानेपर 
आ्रायः पवित्र विचार उत्पन्न होते हैं और मन प्रसन्न हो जाता है तथा 
किसी अपवित्र स्थानमे जानेपर इसके विपरीत अकारण ही मन उदास 
हो जाता है अथवा कुविचार मममें उत्पन्न होते हैं । बड़े-बड़े विद्वान्‌ जो 
नयी शोध करते हैं, वह सृष्टिमें पहले-पहल आविष्कार होता है---ऐसी 
बात नहीं | वास्तवमे वह सत्य पहले कई बार संसारको मालूम हो चुका 
था। केबल हम उसे भूल गये थे। मान लीजिये कि अचानक भूकम्पके 
कारण यूरोप या अमेरिकाखण्ड पृथ्वीपरसे छोप हो जाय अथवा जल- 
प्ररयमें सारी पृथ्वी ही नष्ट हो जाय तो क्या साथ-साथ पृथ्वीपरको सब 
विद्याएँ---सत्य-रहस्य सब नष्ट हो जायँगे ? कदापि नहीं । स्थूलरूपसे उन 
विद्याओंका प्रचार संसारमें नहीं दिखायी पड़ेगा; किंतु उनके संस्कार 
वातावरणमें वर्तमान रहेंगे ओर कालान्तरमे जब-जब उन सत्य सिद्धान्तो- 
को ग्रहण करने योग्य अधिकारी पुरुष पैदा होगे, तब-तब उनके द्वारा 
पुनः उनका ज्ञान संसारको प्राप्त होता जायगा। इस अनन्तकालकी 
दृष्टिद्धारा सृष्टिका विचार करनेपर सर्वत्र प्राणिमात्रके प्रति परमात्माकी 
कृयाप्का अपुमण होगा; कहीं भी अंथा्ुंधयमा आनिवामितता, हानि, 
नाशादि नहीं प्रतीत होंगे। व्यक्तिगत व्यावहारिक दृष्टिसे देखनेपर 
दुष्कर्मेसे जितनी हानि होती हुई मालूम होती है, उससे अनेक गुना 
अधिक लाभ अनन्तकालकी दृष्टिद्याय मनका विकास होकर प्राचीन 
सत्यके संस्कारोंको वातावरणमेंसे ग्रहण करके संसारको देनेमें होगा। 


श्श्ड इश्वरकीं सत्ता और महत्ता 
दृष्ट मनोवृत्तिका प्रवाह कालान्तरमे बदल जाता है ओर मन बलवान्‌ 
होकर प्राचीन विद्याओका साक्षात्कार करता है। इसलिये अन्तमें कहना 
पडेगा कि यदि ईश्वर वर्तमानकालीन तुच्छ दृष्टिका आश्रय लेकर चोर, 
डाकू आदि अनीतिमान्‌ व्यक्तियोंकों दण्ड दे देते तो जगतमे अधिक 
मात्रामे अपूर्णता रह जाती। माता आरम्भमे शिशुको गोदमें रखती है, 
किंतु बडा होनेपर भी यदि वह बच्चेको कभी चलने न दे, गिरनेके भयसे 
बराबर गोदमे हो रखे तो बह एकदम निर्बल हो जायगा और उसके 
अड्का विकास नहीं होगा | इसी तरह यदि ईश्वर सब समय क्षुद्र दृष्टिक 
अनुसार रक्षण करते रहे तो विरोधी वृत्तिका सामना करनेका बल ससारसे 
नष्ट हो जायगा और इस तरह एक प्रकास्की अपूर्णता ही रह जायगी । 
कोई मनुष्य यह प्रश्न कर सकता है कि जब ईश्वर सर्वशक्तिमानू 
है, तब ससारमेंसे वह अज्ञान और दु खको शीघ्र क्यों नहीं दूर कर 
देते ?' किन्तु ऐसा अभ्न कोई समझदार व्यक्ति नहीं कर सकता। एक 
उदाहरण लेकर इसपर भी विचार करें। एक बैरिस्टर साहबसे उनके 
पाँच-सात वर्षके छडकेने कहा--'पिताजी ! मुझे पढनेके लिये स्कूलमे 
भेजनेकी क्या जरूरत है? दस-पद्रह वर्षोतक स्कूल-कालेज आदिमे 
जाने, धन खर्च करने और पढने-लिखनेमे सिरपच्ची करनेसे क्या लाभ ? 
आप दो-चार दिन प्रयत्न करके मुझे बैरिस्टरी पढ़ा दीजिये, बस मैं भी 
कमने लगूँगा।' इसपर जैरिस्टर साहबने हँसकर उत्तर दिया--'बेटा ! 
तुम अभी इसे नहीं समझ सकते, क्योकि तुम्हारी बुद्धिकां विकास नहीं 
हुआ है। इसके लिये स्कूलमे जाकर क्रमसे विद्याध्ययन करा हो 
हितकर है। बुद्धि परिपक हुए बिना बैरिस्टरीका अभ्यास नहीं हो सकता। 
विद्याके जिन सस्कारोका सम्रह पद्रह वर्षमें होनेवाला है, वह दो-चार 
दिनोमें कदापि नहीं हो सकता। सृष्टिके नियमके विरुद्ध कुछ भी नहीं हो 
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सकता ।' इसी तरह ईश्वर नियम-विरुद्ध अपरिपक्त मनोवृत्तिवाले 
अनधिकारी जीबोको असमय पास्मार्थिक सत्य नहीं दे सकते। 
सर्वशक्तिमानूका आर्थ नियमविरुद्ध कार्य करनेवाला नहीं है। ऐसी 
कल्पना कर लेना ही मूर्खता है। 

इस रीतिसे अनुकूल युक्ति और तर्कद्वार विचार करनेपर ईश्वरकी 
सिद्धि होती है | ईश्वर ढोग नही है; वर ऐसा विपरीत दर्शन होना बुद्धिका 
ही दोष है। हम विरुद्ध भावना रखनेवाले लोगोसे अनुरोध करेगे कि 
वे अपनी बुद्धिकी शुद्धि करें, जिससे उन्हें सत्यकी प्राप्ति हो। 


च्सच्न्नन और सच 


स्वामीजी श्रीकृष्णानन्दजी महाराज (२) 


ईश्वरको क्यो मानना चाहिये ? 
६१) 

यदि इसी प्रश्नको किसी आस्तिक सज्जनने अपने हितके लिये 
उठाया होता तो उनके समाधानमे इतना ही कथन पर्याप्त होता कि 
ईश्वरको माननेवालोंके अन्त करण शुद्ध बन जाते हैं और उनको ऐहिक 
तथा पारलौकिक सुखोकी प्राप्ति हो जाती है, परतु ये प्रश्न तो कुछ और 
ही महत्त्व रखते है। 

जिस प्रकार, जिस समय कि धर्मक्षेत्रमे कौर और पाण्डवोकी 
सेना रणके निमित्त सुसज्जित होकर डट गयी थी। दोनों पक्षोसे युद्धके 
प्रारम्भिक मड्रेलचिह शद्भनादादि हो चुके थे। शख्रपातके लिये केवल 
सेनापतिकी आज्ञाकी राह देखी जा रही थी। उस समय परमात्माके 
सकल्पानुसार अर्जुन कर्तव्याकर्तव्यविमूढकी तरह बन गये और उन्होने 
भावी ससारके कल्याणार्थ भगवान्‌ श्रीकृष्णसे धर्मविषयक प्रश्न किया, 
उसी प्रकार इस ससाररूपी कर्म-भूमिमे आस्तिकता और नास्तिकताके 
अदर घनोर युद्ध छिडा हुआ है। यद्यपि भूतकालमे भी इन दोनोके 
अदर समय-समयपर लडाई हो चुकी है तथा इस समय नास्तिकताने 
विदेषरूपसे अपनी शखसास्त्र-सम्पन्न चतुरज्जिणी सेनके साथ 
आस्तिकताके धर्मरूपी किलेपर धावा बोल दिया है और बडे वेगसे 
अहार करना भी आरम्भ कर दिया है। ऐसे विषम सकटके अवसरपर 
धर्मको आपदसस्त जानकर पुन परमात्माकी प्रेरणा हुई है और 
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आस्तिकताके सेनापतिने विहल होकर भावी संसारकी कल्याणं- 
कामनासे लीलातनुधारी साक्षात्‌ भगवान्‌ श्रीकृष्णके दर्शनाभावमे 
जमता-जनार्दनसे ही सविनय प्रश्न किया है। ऐसी अवस्थामें जिस तरह 
अर्जुनके प्रश्नेके उत्तरमें भगवान्‌ श्रीकृष्णने सम्पूर्ण धर्मशास्रोके 
सारस्वरूप भगवद्गीताको दिया था, उसी तरह उपर्युक्त प्रश्नोका उत्तर भी 
बिना शास्त्रप्रमाण, केवल शास्त्रानुकूल तकेंसे युक्त होना चाहिये, 
जिससे आस्तिक जनताका संतोष और नास्तिक जनताकी शड्डाओका 
समाधान हो जाय। यो तो अनेक संत-महात्मा और शासज्ञ विद्वानोने 
इन प्रश्नोका उत्तर दिया है और दे रहे है, तथापि जिस तरह 
गोवर्द्धन-धारणके समय भगवान्‌ श्रीकृष्णके साथ अज्ञानी गोप- 
बालकोने भी अपना कर्तव्य समझकर अपनी-अपनी लाठियोका 
सहारा लगाया था, उसी तरह मै भी अपनी अल्पमतिके अनुसार 
सेवाभावसे इन ग्रश्नोका यत्किझ्वित्‌ उत्तर देनेका प्रयत्न करूँगा। 

ससारके स्थूल-सूक्ष्म, प्रत्यक्ष-अप्रत्यक्ष जितने पदार्थ है, वे सब 
भूत, भविष्य और वर्तमान--तीनो काल्ओमे मूलतत्त्वके ही रूपान्तर थे, 
होगे और है । आन्तर अथवा बाह्य ऐसा एक भी पदार्थ या क्रिया नही, जो 
मूलतत््वसे पृथक्‌ हो। यह मूलतत्त्व ही निश्चित नियमानुसार संसारका 
शासन करता है। अतएव आस्तिकोने इसी मूलतत्त्वको ईश्वर माना है। 

किसी अज्ञातमूल-उपादान कारणसे इस संसारकी उत्पत्ति हुई है, 
उसीमें यह स्थित है और उसीमे इसका लय भी हो जायगा।* इस 








* यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते। येन जातानि जीवन्ति। यत्प्रयक््यभिसविशन्ति | 
तद्विजिज्ञासस्व तद्ढह्ोति।। (तैत्तिगेयोपनिषद, भुगुवल्ली १) 

सर्व खल्चिद ब्रह्म तज्जलानिति ज्ञान्त उपासीत ।' (छान्दोग्योपनिषद्‌ ३। १४। १) 

'जन्माद्यस्य यत ।' (ब्रह्मसूत्र १॥१२) 


६१८ ईश्वरकी सत्ता ओर महत्ता 


आतकों आस्तिक-नास्तिक--सभी स्वीकार तो करते हैं, परंतु नासिक 
डसे 'नमर्गिक शक्ति और आस्तिक 'ईश्वर' मानते है। अत द्वोनोको 
भावनामे भेद होनेके कारण फलमे भी भेद हो जाता है, व्योकि मसारमे 
यह निश्चित नियम हे कि मनुष्य अपनों धावनाके अनुसार विचार, 
विचारके अनुसार निश्चय निश्चयके अनुसार कर्म ओर कर्मके अनुमार 
फल प्राप्त करता ह। * 

अब विचारणाीय विपय यह है कि आघ्तिक ओर नाम्तिक इन दा 
पक्षोमे ईश्वरकों माननेबाले आस्तिकोकों क्या-क्या लाभ होते ह आर 
उनके हेतु क्या है ? परतु इसके पहले मनका कार्य, मनकी शक्ति और 
मूलतत्तमे रहनेवाली मर्वव्यापिनो शक्ति, जो संसारका शामन करते 
हे--इममे परस्पर क्या सम्बन्ध है, इसपर विचार कर लेना अच्छा होगा। 

मनुष्यमात्रके अन्दर मन निवास करता है, जिसको क्रियाधदस 
बुद्धि, चित्तवृत्ति और स्मृति आदि भी कहते हे । उसीकी प्रेरणासे मनुष्य 
अपने जीवनमे जाग्रवू तथा स्वप्नावस्थावी सम्पूर्ण क्रियाएँ करते € 
यहातक कि मनको ही प्रेरणासे शिशु हाथ-पर हिलाते आर रोते है, परन 
निरीक्षण करनेपर यह विदित होता हे कि मनकी प्रेग्णाद्रा। जबतय 
हमारी इच्धियोकों बोध होता हे, उसके पहले ही दारीरके अन्न प्रदेशाम 
विचार, सवेदना ओर इच्छा--ये तीन मानस व्यापार हो चुके रहते # । 

जैसे एक मच्छर काट रहा है। उस समय पहले तो मनम 
सकलपका स्फुरण होकर विचारका उदय होता है।,पश्चात्‌ दद्ाजनित 





* 'अथा खल्वाहु काममय एवाय पुरुष इति से यधाक्रामा भवति सत्क्रतुबाति 
यत्क्रतुर्भवति तत्कर्म कुरत या्कर्म चुरूत तदभिसम्पाद्मत ॥ (यूहदारण्यस्यपनिपद्‌ ७ 4 #। ९.। 


स्वामरीजी श्रोकृष्णानन्दजी महाराज (२) श्र 

प्रतिकूल संवेदना मस्तिष्क-पदेशमें पहुँचती है। फिर मनमें दुःखको दूर 
कलेकी इच्छा जाग्रतू होती है और इन तीन मानसिक क्रियाओंके हो 
जानेंके बाद मच्छरकों उड़ानेंके लिये हस्तेन्द्रिवको प्रेरणा होती है। त 
बह बाह्य क्रियाओंको करता है। इस रीतिसे मनुष्यके समूर्ण शुभाशुभ 
क्ईव्य इन अवस्थानयीरूपी मानसवाटिकामेंसे बाहर आनेके बाद ही 
संस्ताशनुरुप स्थूलहूपको धारण करते हैं। अतः यह सिद्ध हुआ कि 
मनव-जीवमकी सब क्रियाओका मूल कारण मन ही है।* 

मनमे जितनी शक्तियों--जैसे विचार, संवेदना, कल अर्थात्‌ 
इच्छा और प्रेणणा आदि हैं, वे सब सृष्टिके मूलतत्वसे ही श्राप्त हुई हैं; 
क्योंकि यह न्यायशाखानुमोदित अविचल और अकाव्य नियम है कि 
'कारणगुणाः कार्थे संक्रामन्ति --कारणमें रमेवाले गुणघर्म 
कार्यमे परिणत होते हैं। अतः इस नियमानुसार यह भी सिद्ध हुआ कि 
ईश्वस्में रनेवाले गुण, धर्म या झक्तिका अवत्रण 'मन' में भी होता है। 

सृष्टिके मूलततल्वमें सत्‌ (त्रिकालमें अबाधितरूपसे स्थिर 
रहनेवाली बलगक्ति), चित्‌ (ज्ञान या संवित्‌-शक्ति) और आमन्द 
(हादिनी-दक्ति)--इन तीनोका निवास खभावसिद्ध है और ये दीनो 
मनुष्यके मन्‍मे उसके शुभाशुभ कर्मानुसार प्रवेश करते है। अतः 
मनकी विचारशक्ति और ई्वरकी ज्ञानशक्ति--चिदंश ये दोमों प्रकाशक 
हेनेके कारण एक हो हुई! इसी तरह संवेदनाशक्ति और इंश्वरम 
रहनेवाले आम्-अंश्ञमें एकता है तथा इच्छा और प्रेए्णाशक्तिसे 
बलशक्ति--सर्दशका सम्बन्ध जान पड़ता है। 

मनुष्यकी शरेरिक और मानसिक अवस्थाके अनुप्तार उसके 
2 मल अल: कक के किन अक 


* 'अथ सस्ावृक्षत्य मनेमूलमिद स्थितपूता (मुक्तिकोपनिषद्‌ २।३७) 


इंश्वरकी सत्ता और महत्ता 
मनमें भावना तथा सस्कारकी उपज होती है। भावना और सस्कारके 
अनुसार विचार, सवेदना और कर्तृत्व शक्तियोकी स्थिति होती है। इन 
शक्तियोके अनुरूप शुभाशुभ कर्ममे उसकी प्रवृत्ति होती है। अतएव 
मनुष्यमात्रको इन शक्तियोका विकास करना चाहिये, जिससे उसका 
जीवन सुखमय बने और उसके द्वारा ससारको किसी तरहकी हामि न 
पहुँचे । 

इन शक्तियोंका विकास मूल उपादानकारणमे निवास करनेबाली 
शक्तिसे सम्बन्ध रखनेपर होता है। उनसे इनका जितना ही अधिक 
सम्बन्ध होगा, उतना ही अधिक लाभ होगा। 

मनुष्य यदि अपनी आन्तर शक्तिका आत्यन्तिक विकास करना 
चाहे तो उसकी सविस्तर विधि धर्मशाअकारोने बतलायी है। उसके 
अनुसार आचरण करके प्राचीन तथा अर्वाचीन कालके अनेक ऋषि, 
मुनि और भक्तोने अपने मनका विकास किया हे। 

उपर्युक्त तीनो शक्तियोमें विचारश्क्ति प्राणिमात्रक जीवनका दीपक 
है। जिस प्रकार चित्त-शक्ति विश्वका प्रकाश करती है, उसी प्रकार इसके 
द्वायय मनुष्यका कर्तव्य-पथ प्रकाशित होता है। किसी भी प्रश्नके 
सत्यासत्यका निर्णय विचारशक्तिके ही द्वारा होता है। अतएव इस 
शक्तिका जितना ही अधिक विकास होगा, सत्यासत्यके ज्ञानकी उतनी 
ही वृद्धि होगी। चित्‌-शक्तिके साथ सम्बन्ध रखनेपर इसका विकास 
होता है। 

जिस तरह आस्तिक प्राणी शासत्रोकी आज्ञके अनुसार आचरण 
करके अपनी विचारशक्तिका विकास करते हैं, उसी तरह नास्तिक प्राणी 
भी करते हैं, परतु नास्तिकताके विपपूर्ण ससकास्के कारण उनकी 
विचारशक्तिका सामझस्य सवेदनाशक्तिके साथ नहीं हो पाता है। 


स्वामीजी श्रीकृष्णानन्दी महाराज (२) श्शश 

अतएब वे अपने तथा संसार--दोनोके लिये हानिकर कल्पनाएँ करने 
रुगते हैं; जैसे---मुझको इस पदार्थ अथवा ख्त्रीकी प्राप्ति हो गयी, अब 
मैं अपना मनोस्थ पूरा करूँगा । इत्तना धन मेरे पास है, इस (अपकंपूर्ण) 
कर्मके द्वारा इतना घन और भी मिल जायगा। आज मैने इस दान्नुको 
मार डाला, धीरे-धीरे औरोको भी मार डाछूँगा। मै समर्थ हूँ। मै सम्पूर्ण 
विधयोंका भोक्ता, सिद्ध, बलवान, सुखी, धनवान्‌ और कुट॒म्बी हूँ। मेरे 
समान इस संसारमे दूसरा है हो कोन ?* इस रीतिसे उनकी विचार- 
शक्तिका बिकास “विद्या विवादाय धर्न मदाय शक्ति: परे्षा 
परिषीडनाय ।” के अनुसार संसारके सचे उपकारक धर्मशासत्रोंकी 
कपोलकल्पित बतलानेके लिये ही होता है । उनकी विद्या, बुद्धि, बल, 
पद, अधिकार, मर्यादा आदि सभी शक्तियाँ नास्तिकताके संस्कारके 
कारण दूसरोके' दुःख पहुँचानेवाली और संसारका सत्यानाश करनेवाली 
होती हैं। आजके जगतकी वर्तमान स्थिति इस बातका साक्ष्य दे रही है । 
इसके विपरीत जब आस्तिकोकी विचारशक्तिका विकास होता है, 

तब वे अपनी संवेदना और कर्तृत्व-शक्तिका सामझस्य रखते हुए अन्य 
मानस-शक्तियोंका भी त्रिकास करने लगते है और एक दिन अपनी 
सम्पूर्ण शक्तियोका आत्यन्तिक विकास करके वे ससारके सारे प्राणियोमे 
अपनी आत्माका साक्षात्कार करते है। उस अवस्थामे किसीकी निन्‍्दा 


* इृदम मया लब्धधिम प्राप्यपे मनेस्थम्‌! 
इृदमस्तीदमपि.._ से. भविष्यति. पुतर्घमम्‌ ॥ 
असौ सया हत.. इजुर्तनिष्ये. चापसनपि। 
इश्चरोफ्टमट_ भोगी सि्धोहह बलवान सुखी ॥ 
आद्योगधिजनवानस्सि_ कीप्योजस्ति सदुशो मया। 


(गीता १६।१३--१ पे 


१२२ इश्वरकी सत्ता और महत्ता 
उन्ह अच्छी नहों लगती और वे किसीका द्वेष नहीं चाहते हैं। उनको 
ससारके सब जीवोमे एक आत्मा--परब्रह्मका ही अनुभव होता है। 
भला ऐसी अवस्थामे उन्हे मोह-शोकादि कैसे सत्ता पावेगे ?* 
विचारशक्तिका आत्यन्तिक विकास करके सब आस्तिक पूर्णावस्था- 
की प्राप्ति कर लेते हैं--ऐसा नहीं कहा जा सकता, परतु इसमे 
शास्त्रविधिका कोई दोष नहीं है, प्रत्युत उनके प्रयत्रोकी न्यूनता हे। 
अनेक आस्तिक जो स्वार्थवश नीति-मार्गका परित्याग करके अधर्म 
और अनीतिका आश्रय ले लेते है, इसमे भी शासत्रका कोई अपराध 
नही हे, क्योकि बे अपने मनकी निर्बलताके कारण ही अपनी प्रगतिमे 
अत्तयय उत्पन्न कर लेते है, यरतु इतना होनेपर भी इन आस्तिकोके 
मनमे इस बातका भय अवश्य बना रहता है कि उनको उनके किये हुए 
कर्मोका फल निस्सदेह भोगना पडेगा। वे नास्तिकोके समान विलकुल 
निर्भय होकर पापकार्योमे रत नहीं होते। उनमे पापकमोसे पराड्भमुख 
करामेवाली चृत्ति स्वभावत ही रहती है। अतएव वे पापकर्मेसि कुछ- 
न-कुछ अशोमे अबशय बच जाते है | इतना लाभ तो इस तरहके निम्न- 
से-निम्न कोटिके अर्थात्‌ सामान्य आस्तिकोको हो जाता हे। विवेकी 
आस्तिकोको तो विचारशक्तिके विकासद्वारा ईधरका स्वरूपतक प्राप्त हो 
जाता है। अस्तु, इस दृष्टिसे भी ईश्वस्को मानना मड्डलदायक ह। 
स्वेदना शक्तिके द्वारा प्राणियोको अनुकूल ओर प्रतिकूल- 





* यस्तु सर्वाणि भूतान्यात्मन्यवानुपदयति । 

सर्वभूतेपु. चात्मान. तता न वियुयुष्मत #॥ 

यस्सित्‌ सर्वाणि भूतान्यात्मैवापृद्विजानत । 

तन को माह के दांक एकत्वमनुपददयत ॥ 
(ईद्ञापनियद्‌ £ ७) 


स्वामीजी श्रीकृष्णानन्दजी महाराज (२) १२३ 
का ज्ञान होता है। इसका सम्बन्ध ईश्वस्की हादिनीशक्तिके साथ जितना 
अधिक होता है, उतना ही विकास होता है और जितना ही अधिक 
इसका विकास होता है, उतना ही मनुष्य-जीबन आनन्दमय बनता है। 
अतएव इस शक्तिका विकास करना आस्तिक और नास्तिक दोनोके लिये 
हितकर है, परतु नास्तिक इसके यथार्थ लाभसे वश्चित ही रह जाते हैं । 

श्रद्धा, दया, प्रीति, भक्ति, क्षमा, शान्ति आदि दैवी वृत्तियों और 
इनकी विरोधिनी काम-क्रोधादि आसुर वृत्तियॉ--ये दोनो सवेदना- 
शक्तिके अन्तर्गत होती हें। इनमेंसे निकृष्ट काम-क्रोधादि आसुरी 
वृत्तियोंका जब विकास होता है, तब सबमें अकर्मण्यता आ जाती है, 
परतु जब दैवी सम्पत्तिरूप श्रद्धा-दया आदि वृत्तियोंका विकास होता हे 
तब कदापि अकर्मण्यता नहीं आती | दिन-प्रतिदिन मानस-सामर्थ्य एब 
आजनन्दकी वृद्धि होती जाती है। 

विषय-सेवनसे ससारके समस्त विषयलोल॒पोंको कदापि तृप्तिका 
अनुभव नहीं होता। उन्हे सर्वदा नये-नये पदार्थेके उपभोगकी वासना 
बढती ही जाती है। आसुरी वृत्तियोका विकास हो जाता है ओर उनका 
मन सदैव चिन्तातुर तथा दु खी बना रहता है, किंतु दया आदि दैवी 
वृत्तियोका विकास चाहे अधिक-से-अधिक अझमें क्यो न हो जाय, 
बह जन्मसे लेकर मरणपर्यन्त किसीको दु खदायी नही होता, बल्कि 
आनन्दप्रद होता है। 

दया, भक्ति और प्रीतिका यथावत्‌ विकास तभी होता हे, जब इन 
तीनो वृत्तियोंमें परस्पर घनिष्ठ सम्बन्ध हो । जेसे जो व्यक्ति ईश्वर्की भक्ति 
करता है, वह प्राणिमात्रके अन्त करणमे एक ईश्वरका ही निवास मानकर 
सबसे प्रेममाव रखता हे और वही व्यक्ति दूसरोके दु खोसे दयान्वित 
होकर उनके दुखोको दूर करनेमें तत्पर होता हे। अतएव 
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ईश्वरभक्तिसे प्रीतिवत्ति और दयावृत्तिकी पुष्टि होती है। इसी प्रकार 
प्रीतिवृत्ति उत्पन्न होनेपर मनुष्य भक्ति और दयाकी ओर ग्रवृत्त होता है, 
एव दयाका सचार होनेपर भक्ति और प्रीतिकी वृत्तियों पुष्ट होती हैं । इन 
तीनोमे अविनाभाव-सम्बन्ध है । यदि इनमेसे एकका भी त्याग कर दिया 
जाय तो शेष दोका भी अभाव हो जायगा । अस्तु, इन तीनो वृत्तियोका 
समन्वय होनेपर ही सवेदनाशक्तिका यथोचित विकास होता है। 
इंश्वरभक्तिका अभाव होनेपर सवेदनाञक्तिका विकास एकदेशी 
और सीमाबद्ध हो जाता है! नास्तिकोमे जो बन्धु-बान्धवो, स्नेही- 
सम्बन्धियो अथवा देशके प्रति प्रेम प्रतीत होता है, वह प्रेम नहीं, मोह 
है या स्वार्थभावनासे उत्पन्न हुआ नकली प्रेम है। दूसरा मेरे प्रति अच्छा 
बर्ताव करे या न करे, मुझे अपने धर्मका पालन करना है, अत में 
अपने बच्धुपर प्रेम करूँगा ही--यह भावना हो, वही सच्चा प्रेम है, 
किंतु नास्तिकोमे ऐसी भावना कभी नही आ सकती, क्योकि वे ईश्वर 
ओर परलोकपर अश्रद्धा करके चित्त-शुद्धि करमेवाली नि स्वार्थ 
भावनाको निरुपथोगी बना देते है। उनके मनमे यही भावना रहती है 
कि उसने मेरा कार्य किया है, अत मुझको भी उसकी सहायता करनी 
चाहिये | यदि हमलोग परस्पर एक-दूसरेका कार्य ओर सहायता करते 
रहेगे तो हमलोगोमे मेल रहेगा, हमारी व्यावहारिक स्थिति सुखमयी 
रहेगी और ससारमे भी हमारी कीर्ति फेल जायगी' आदि। किंतु ऐसा 
सम्बन्ध स्वार्थमय होनेसे, थोडा-सा विशेध या प्रतिकूल बर्ताव होनेपर 
भी शीघ्र टूट जाता है, नकली प्रेमका रूपान्तर द्वेपमें हो जाता हे। 
अतएव इस परिवर्तनशील प्रेमको शाख्रकारोने मोहकी सज्ञा दी है। 
इसी प्रकार नास्तिक, जो स्वदेशके प्रति प्रेमवृत्ति रखते हैं, वह भी 
किसी पस्म्पराप्राप्त स्वार्थक कारण ही होती है, क्योंकि उनकी यह 
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मान्यता है कि स्वदेशके सुखसे हमे सुख मिलेगा । देशके दु खी तथा 
परतन्त होनेपर हमको कदापि सुख नहीं मिल सकता। इसलिये हमारा 
कर्तव्य हे कि देशके लिये हम सप्रेम कष्ट सहन करे--आदि | यद्यपि 
यह स्वदेश प्रेम बिलकुल निरर्थक नही, बल्कि आस्तिक और नास्तिक 
सबके लिये हितावह है, तथापि दूषितभावनापूर्ण होनेके कारण यह 
निन्दनीय ही माना गया है, क्योकि इसके कारण नास्तिक विश्व- 
वात्सल्यके पथपर नहीं पहुँच पाते और इस दुगाग्रही प्रेमके फलस्वरूप 
उन्हे समीचीन सुखसे चश्चित ही रह जाना पडता है। इसके सिवा इस 
तरहका एकदेशी प्रेम रखनेवाले अन्य देशोके लिये महाघातक सिद्ध 
होते है। अत जबतक 'वसुधैव कुदुम्बकम' --सम्पूर्ण सृष्टिके प्राणी 
अपने कुटुम्ब हैं, इस विश्ववात्सल्यके भावसे रहित स्वदेश-प्रेम ऐसा ही 
सीमाबद्ध रहेगा, तबतक विश्वमे शान्तिके साम्राज्यकी कदापि स्थापना 
नहीं हो सकेगी। इसी बातको समझकर सर्वज्ञ शाखकारोने समस्त 
समाजको प्राणिमात्रमे सुदृढ श्रद्धापूर्वक प्रीति एव दया रखने और इससे 
स्वभावत सबमे निवास करनेवाले ईश्वरकी भक्ति करनेके लिये उपदेश 
दिया है। अत इससे यह निश्चय हुआ कि ससारकी व्यवस्था सुस्थिर 
रखनेके लिये भी ईश्वर्को मानना चाहिये। 
पवित्रभावनापूर्वक ईश्वर्की भक्ति होनेसे सबेदना-शक्तिका 
आत्यन्तिक विकास होता है और इसका जब निसस्रीम विकास हो जाता 
है, तभी ईश्वरके साथ ऐक्यका अनुभव होता है, बुद्धिकी सकोर्णता और 
खार्थान्धताका विनाश होता है एव प्राणिमात्रमे एक ही आत्माका परिचय 
प्राप्त होता है। अत्त इस शक्तिका आत्यन्तिक विकास करना 
प्राणिमात्रके लिये हितावह है, कितु यह लाभ ईश्वक्कों माननेवाले 
आस्तिक आणियोको हो मिलता है। अतएव इस हेतुसे भी ईश्वस्को 
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मानना परमावश्यक ठहरता है। 

विचारशक्ति ओर सबेदना-शक्तिक समान इच्छा ओर प्रेरणा- 
इक्तिके विकासकी भी आवश्यकता हे। इन दोनोका कर्नुत्ववक्तिमे 
समावेश किया गया है। कर्तुत्नशक्तिका सम्बन्ध ईश्वर्की चछ-शक्तिके 
साथ है। अत इसको मनोबल भी कहते है, मनोबलके बिना मनुष्यमे 
इच्छा, प्रेरणा या क्रिया--किसी भी शक्तिका सचार नहीं होता । अतएव 
उसकी सबको आवश्यकता रहती है, परतु वह ससारके मृल उपादान 
कारण ईश्वरसे ही मिलता है। 

आस्तिक और नास्तिक--सभी प्रतिकूल सबेदनीय विपयके 
त्याग तथा अनुकूल सवेदनीय विपयकी प्राप्तिकी इच्छा करते है, क्योंकि 
सुख सबको प्यास हे, दु ख कोई नहीं चाहता। परतु बहुतोमे विचार- 
बइक्तिका समुचित विकास न होनेसे सम्यक्‌ आकारवाले सुखके लिये 
अनुकूल विचारोका उद्धव ही नहीं हो पाता, अत वे अपने हिताहितका 
यथार्थ निश्चय नहीं कर पाते। उनमे इसी कारणसे कर्तृत्वशक्तिका 
बिकास भी नहीं हो पाता ओर वे अपने भावी जोवनको वेसे ही 
दु खमय बना डालते हैं, जैसे कृपण मनुष्य अर्थव्यय करनेसे दुख 
भोगते हैं। 

कितने चिलासी, शराबी और व्यभिचारी मनुप्य अपनी इच्छा- 
वृत्तिको स्वच्छन्‍्द बनाकर अपना अध पतन कर लेते हें और कितने ही 
अपनी प्रेरणाशक्तिका यथोचित विकास न करके आजीवन दु खी बने 
रहते हैं। वे नहीं जानते कि प्रेरणाशक्तिका उपयोग अपने शरीर और 
इन्द्रियोंक अलावा अन्य मनुष्यों और पशु-पक्षी आदिपर भी किया जा 
सकता है। यों कभी-कभी प्रत्यक्षरूपसे मनुष्य या पशु-पक्षीको प्रेरणा 
नहीं भी होती, परतु उनको आत्तरिक शक्तियोंतक प्रेरणाका प्रभाव 
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अवश्य पड जाता हे। यहातक कि कभी-कभी सृष्टिक शास्रनकर्ता 
परमेश्वस्से भी प्रार्थनाद्वारा प्रेरणा की जाती हे। 

शरीर-इन्द्रिय-स्नही-सम्बन्धी एवं अश्वादि स्वामिभक्त पशुआको 
प्ररणा करनेका अवसर प्राय सबको मिलता है। इनसे यथावसर 
प्रेरणाशक्तिके विकासद्वारा ही आज्ञापालन कराया जाता है। 

जिन्होंने इस शक्तिका विधिवत्‌ विकास करके उसका अभ्यास कर 
लिया हे, ऐसे 'मेस्मेरिज्म' ओर 'हिपनाटिज्म' विद्यावा जिस तग्ह 
आये दिन अनेक मभनुप्योको अचेत बनाकर उनकी आन्तरिक 
शक्तियोको सूचना देते हे, यहॉतक कि वे अपनी इन विद्याओद्वार 
पशु-पक्षी और वृक्षाकी भी आन्तरिक शक्तिको प्रेरित करते है, उसी 
तरह भक्तजन भी अपने कार्यकी सिद्धिके लिये प्रार्थनाद्वारा परमात्मामे 
प्रेरणा करते है। प्राचीन और अर्वाचीन कालमे अनेक भक्त और 
योगियोने “ईश्वरभक्तिके बलसे परमात्मामे निवास करनेबाली 
'बलशक्ति'से ऐक्य करके अपने कार्योकी सिद्धि की है, किंबहुना 
ससारको नेसर्भिक दिव्यबलकी प्राप्तिका परिचय भी कराया है। 

मनुष्यकी मानस कर्वृत्वशक्तिका जितना ही अधिक विकास होता 
है वह उतना ही अधिक अपने व्यावहारिक अथवा पास्मार्थिक कार्योमे 
सफलता प्राप्त करता है। जैसे प्रतिभाशाली न्यायाधीशको देखकर तो 
अपराधी कम्पित होकर ज्ञीघ्र ही अपने अपराधको स्वीकार कर छेता 
हे, परतु कर्वृत्वशक्तिके विकाससे रहित न्यायाधीशके सामने वही झूठी 
आरोपित बाते कहकर अपना बचाव कर लेता है अथवा धारा (न्याय) 
शाखकी पुस्तकोको पढकर बहुत-से लोग प्लीडर, एडवोकेट, 
सोलीसीटर या बेरिस्टरकी उपाधियोसे विभूषित तो हो जाते हे 


ह 
ठ 


परन्तु इनमेसे बहुतोको कर्तृलल-शक्तिका विकास न होनेके कारण 
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यथेच्छ धन, कीर्ति, सुख और शान्ति नही मिलती | बे अपने सदाचरण 
ओर सत्यको भी खो'देते है। इससे यह सिद्ध हे कि कर्तत्वशक्तिके 
विकासके अनुरूप ही कार्य-सिद्धि होती है। 

कर्तृत्वशक्तिका विकास आस्तिक और नास्तिक--दोनो ही कर 
सकते हे, परतु नास्तिकोको परलोकका भय नहीं होता । वे नीति-अनीति 
और समस्त ससारकी लाभ-हानिके विचारकों विलाझलि देकर अपने 
क्षुद्र या दीर्घदर्शी स्वार्थमात्रके निमित्त प्रयत्न करते रहते है और आस्तिक 
ईश्वर और कर्म-फलमे श्रद्धा रखकर बार-बार नीति-अनीति ओर 
सम्पूर्ण ससारके हिताहितकी बात सोचते रहते है। अत दोनोके भावोमे 
भेद होनेके कारण परिणाममे महान्‌ भेद हो जाता है। यद्यपि अनेक 
निम्नकोटिके आस्तिकोने भी स्वार्थवश अधर्माश्रित होकर कर्तृत्वशक्तिका 
दुरुपयोग किया है और अब भी करते होगे, तथापि उनकी जो कर्म- 
फलके भोगमे निष्ठा होती है, उससे वे, जैसा कि पहले भी बतलाया 
गया है, बिलकुल निर्भय होकर पापकर्म नही करते। नास्तिकोकी 
अपेक्षा उनकी पापप्रवृत्ति न्यून ही होती है । यहाँ भी ईश्वर और धर्मका 
दोष नहीं कहा जा सकता, उनके मनकी निर्बलता ही कही जायगी। 

कर्वत्वशक्तिका उपयोग क्रूरता, शोर्य, प्रीति, दया आदि अनेक 
प्रकारकी परस्परविरोधी या समान वृत्तियोद्रारा किया जाता है। पाशवी 
च्रकृतिवाले क्रूर नसधम, जिनमे अधिकाश क्या सर्वाश नास्तिक ही होते 
है, अपनी क्रूरताकी वृत्तिद्राय दूसग्रेको दुख देनेके लिये ही अपनी 
कर्तृत्वश््तिका उपयोग करते हे, परतु आस्तिक नहीं । जेसे पितामह 
भीष्म ओर अर्जुन आदि प्राचीन युगके आस्तिक महारथी और महाराणा 
अ्रतापसिह, गुरु गोबिन्दसिह और शिवाजी महाराज आदि अर्वाचीन 
युगके आस्तिक वोख्रोने अपनी कर्तत्वशक्तिका उपयोग धर्मकी 
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रक्षाके निमित्त शौर्य दिखानेमे ही किया था। इसके अलावा प्रह्लाद, 
अम्बरीषादि नृपत्तिगिण, जो आदर्श भक्त हो चुके है, उन्होने 
प्रीति-वृत्तिको बढाने अर्थात्‌ सवेदना-शक्तिको उन्नतिके लिये ही अपनी 
कर्तृत्व-शक्तिका उपयोग किया था। भगवान्‌ रामचन्द्र, भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण, महर्षि व्यासदेव और श्रीशकराचार्यादिने, जिन्होंने अपने 
जीवनको नि स्वार्थ भावसे सृष्टिके हितचिन्तनमें ही समर्पण किया था, 
अपनी बिचार-शक्ति, सवेदना-शक्ति और कर्तृत्व-शक्तिका सामझस्य 
रखकर उनका आत्यन्तिक विकास किया था। उनकी कर्तृत्व-शक्तिका 
साक्षात्कार विश्वप्रेम, परोपकार और ज्ञौर्यादि वृत्तियोमे होता है। उनकी 
सम्पूर्ण मानस वृत्तियोका निस्सीम विकास होनेके कारण ही आज 
समाजमे उनका पूजन होता है। इसी तरह वर्तमान कालमे भी जो 
अपनी मानस शक्तियोका पूर्ण विकास करके निष्कामभावसे धर्मरक्षा 
और विश्वसेवामे अपना जीवन लगा देगे, उनका भी ससार्मे अवश्य 
सम्मान होगा और इस विचारसे ईश्वरको मानना अत्यन्त आवश्यक है। 
मनुष्यकी मानस कर्तृत्व-शक्तिका विकास कहाँतक हो सकता है, 
इसकी कोई मर्यादा नही है, क्योकि ब्रह्ममे अमर्यादित शक्तिका निवास 
है और उसकी शक्तिसे कर्तृत्व-शक्तिकी जितनी ही एकता होगी, उतने 
ही अशमे इसकी प्रगति होगी। हम आश्चर्य और कौतूहल पैदा 
करनेवाले जिन कार्योको बिना विचारे झूठा या गप्प कहकर हँसीमे ही 
डडा देते हैं, उनको यदि कर्तृत्व-शक्तिके उत्कर्षका विचार करके देखे 
तो निश्चय ही वे पूर्ण सत्य जान पडेगे। अनेक भक्तो और योगियोके 
जीवनकी जो आश्चर्यजनक घटनाएँ, सुननेमें आती हैं, वे सब उनकी 
कर्वृत्व-शक्तिके उत्थानके प्रभाव हैं। इसी तरह भगवान्‌ रामचन्द्र और 
भगवान्‌ श्रीकृष्णादिमे जिस विविध मानस-शक्तिका दर्शन होता है, वह 
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मानव मानस-इक्तिके विकासक्रमका परम प्राप्तव्य है। 

मनुष्य जन्मत श्रद्धामय है। वह अपने अन्तरमे रहमेवाली विचार, 
सबेदना और कर्तृ्व--इन तीन मानस-शक्तियोको जैसे-जैसे स्वरूपकी 
प्राप्ति करता है, उसके अनुसार वह ईश्वरमे श्रद्धावान्‌ (आस्तिक) या 
ग्रकृतिमे श्रद्धावान्‌ (नास्तिक) बन जाता है।* फिर उसी भावनाके 
अनुसार शारीरिक और मानसिक क्रियाएँ करता है और इन तीन मानस- 
शक्तियोके विकासानुसार ही अपने कार्यमे सफलता, निष्फलता एव 
सुख-दुख पाता है। अतएव मनुष्यको ऐसे पथका अनुसरण करना 
चाहिये, जिसमे उसका और ससारका कल्याण हो। ऐसा पथ केबल 
ईश्वककी ही शरणमें हो जाना है। मैसर्गिक-शक्ति माननेसे मानस- 
वृत्तियोका यथोचित विकास नहीं होता है और ससास्मे स्वार्थ एंव 
वैमनस्यादि आसुरी वृत्तियोका प्राबल्य होनेके कारण सुख नहीं मिलता। 
उसके कारण समस्त समाज भी सतत चिन्तामिसे जलता रहता है। अस्तु । 

उपर्यूक्त विवेचनोसे यह सिद्ध होता है कि मनुष्यके मनमे निवास 
करनेवाली शक्ति और सम्पूर्ण ब्रह्माप्डेका शासन करनेवाली 
सर्वव्यापिका शक्ति--दोनो एक ही है। इनमें तत्त्त्त कोई भेद महीं। 
अत हम सबको अपनी मानस-शक्तिका निरवधि विकास करनेके लिये 
जन्मसिद्ध अधिकार है, कितु जबतक हम सृष्टिके शासक महेश्वरको 
कर्मफलदाता न मानेंगे, उनकी उपासना करके उनको प्रसन्न नहीं करेंगे, 
तबतक हमारी चिच्शुद्धि असम्भव है। चित्तशुद्धिके अभावमें हमारी 
विचार-शक्ति, सवेदना-शक्ति और कर्तृत्व-शक्तिका न समन्वय होगा 





* सच्चानुरूपा सर्वत्य श्रद्धा भचति भारव। 
श्रद्धामयोषय पुदषों यो यक्छुद्ध स एव स॒ ॥ 
(गीता १७।३) 
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और न समुचित विकास ही, और इन मानस-शक्तियोंके विकासके बिना 
हमारा जीवन चिन्तामग्म रहेगा । पापकृत्योंमे हमारी रति होगी। संसारको 
हम त्रास पहुँचायेगे। हमाय पारलीकिक जीवन भी दुःखमय बन 
जायगा। निष्कर्ष यह कि हम इहलोक और परलोक दोनोंको नष्ट कर 
देंगे, परतु यदि हम ईश्वरपर श्रद्धा रखेगे, शाख्रानुकूल विधियोंसे 
उपासना करके उनको प्रसन्न करेगे तो उससे हमारी चित्तशुद्धि होगी 
और फिर मानस-शक्तियोके विकासद्वारा हमास यह जीवन और 
परलोकका जीवन भी सुखमय बन जायगा । साथ ही हम संसारको भी 
यथार्थ उन्नतिका पाठ सिखला सकेगे। 

असत्‌ (विपय-वासनाके जाल) से मुक्त होकर सत्‌ (आत्म- 
स्वरूप) और तम (अज्ञानान्थकार)से निकलकर ज्योति (अविचल 
ज्ञानस्वरूप ईश्वर) की प्राप्ति करने तथा मृत्यु (जन्म-मरणरूप भवचक्र) 
से छूटकर अमृतत्व (निरतिशय आनन्दरूप परब्रह्म) में मिल जानेके 
लिये अथवा जीवनके शोक-मोह-सतापादि सम्पूर्ण आधि-व्याधियोंका 
मूलेच्छेद करके निरतिशय शान्ति और आनन्दको पानेके लिये उपर्युक्त 
मानस-शक्तियोका विकास ही एकमात्र सच्चा साधन है, इसका अनुभव 
वे ही कर सकते हैं, जिन्होंने इन मानस-शरक्तियोंका निस्सीम विकास 
करके अविचल सत्यके प्रकाश और अमृतत्वके प्रकाशका सम्पादन 
किया है। जबतक हमारी आँखोंसे सत्यका प्रकाश ओझल रहेगा, 
तबतक हमारे अन्त.करणमें अनेकविध छेशोंकी आग निरन्तर प्रज्वलित 
रहेगी । अतः इस छेशाम्रिको बुझानेका एकमात्र उपाय ईश्वर-शरण है। 
ईश्वर-शरणके बिना न तो छ्लेशाम्रिका शमन होगा और न शान्ति ही मिल 
सकेगी। अतएवं असत्‌-अन्धकार और मृत्युसे रक्षा पानेके लिये हमें 
ईश्वकको अवश्य मानना चाहिये। समस्त मानव-समाजके कल्याणार्थ 


श्र ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
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ही निम्नलिखित यजुर्मन्त्रमे स्पष्ट कहा गया है-- 

असतो मा सद्मय तमसो मा ज्योतिर्गमय मृत्योममि्त 
गमय। (बृहदारण्यकोपनिषद्‌ १॥ ३ ॥ २८) 

(२) ईश्वरको न माननेमे कौन-कौन-सी हानियाँ हे ? 


इसका भी सीधा-सादा समाधान यह हो सकता था कि ईश्वर्को 
मानकर उसपर श्रद्धा करनेसे जो-जो लाभ मिलते हैं, बे ईश्वकको न 
माननेवाले नास्तिकोको नहीं मिलते तथा उनको निरन्तर जन्म- 
मरणरूपी भवचक्रमे आना-जाना पडता है, परतु यह प्रश्न भी पूर्वप्रश्नके 
अनुसार ही गम्भीर है। अतएव अपनी अल्पशक्तिसे तदनुरूप बिचार 
किया जाता है। 

जिस प्रकार भारतवर्षके द्वारा समस्त ससार्को सब तरहकी 
भौतिक विद्याएँ मिली, उसी प्रकार ईश्वरसम्बन्धी ज्ञान और नास्तिकता 
भी यहींसे प्राप्त हुई । पहले जगत्‌के अन्य देशोमें जन्मत श्रद्धाके कारण 
इंश्वरका अस्तित्व मानकर साधारणरूपसे उपासना होती थी। ईश्वरके 
अस्तित्व-मास्तित्वके सम्बन्धभे किसी अन्य देशने दार्शनिक अथवा 
आत्तर-दृष्टिसे विशेष शोध नहीं किया था। परमेश्वस्के अनुग्रठसे सबसे 
चहले इस देशने ही इस पारमार्थिक सत्यके तत्त्वको समझा । योगिक 
और दार्शनिक दृष्टियोसे उसका निर्णय किया और फिर अनेक शास्रोकी 
रचना करके उनके विचारेंको अपने जीवनमे ओत-प्रोत कर लिया। 

साथ ही ससारके इस अविचल नियमानुसार कि बिप्न अथवा 
अतिबन्धक परिस्थिति उत्पन्न हुए बिना अगति पैदा करनेवाले विचारोंका 
उद्धव नहीं होता--प्रतिकूलता आनेपर ही विशेषरूपसे सावधानी रखी 
जाती है। ईश्वस्के अस्तित्वको सुदृढ़ करनेके लिये इस अपने देशमें 
बार-बार नास्तिकोंका आविर्भाव-तिरोभाव होता रहा, परतु जैसे चोरी 
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और डाके आदि निषिद्ध कर्म होते रहनेसे व्यक्ति और समाज सर्वदा 
सतर्क रहते है और अपने अनुयायियोंको भी सावधानताका पाठ पढ़ाते 
है, वैसे ही नास्तिकोके बार-बार आघात पहुँचानेपर भी--थोड़े समयके 
लिये समाजमे विच्छेप उत्पन्न हो जानेपर भी हमारे पूर्व-पुरुषोका 
ईश्वर-प्रेम अविचल बना रहा और उनकी ईश्वर-सम्बन्धी भावना 
अधिकाधिक सुदृढ़ होती गयी। धार्मिक साहित्य और इतिहासको 
पढनेसे यह भलीभाॉति विदित हो जाता हैे। अतः वर्तमानकालमें भी 
नास्तिकोके आक्रमणसे जो थोड़ा-सा विक्षेप दिखायी देता है, उससे 
हानिकी सम्भावना नहीं, वरं लाभ-ही-लाभ है। 

भारतमे पहले ईश्वर और जीवोके अस्तित्वको न माननेवाला 
चार्वाकवाद था। उसका वचन मिलता है--“ऋणं कृत्वा घृत् 
पिलेत्‌। भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमर्न कुतः 2” उस बादके 
अनुयायी धर्मशास्त्रोपर श्रद्धा नहीं रखते थे। भोग-विलास ही उनके 
जीवनका ध्येय था। उसीकी प्राप्तिसि वे अपने जीवनको कृतकृत्य 
समझते थे। 

पश्चिमीय देशोमे भी पहले इसीसे मिलती-जुलूती नास्तिकता थी। 
उनका कथन था कि 'दूसगैको अनुकूलता दिये बिना सुखकी प्राप्ति 
अशक्य है। अपने सुखके लिये दूसरोंके सुखकी ओर भी देखना 
चाहिये। दान, दया, मैत्री, प्रीति, क्षमा, नम्नता, कृतज्ञता और अहिंसा 
आदि जो सदवृत्तियाँ हमे प्रतीत होती हैं, उनके मूल कारणका निरीक्षण 
करनेपर विदित होता है कि वे सब अपने सुखके लिये अथवा संकट- 
निवारणार्थ हैं; क्योकि जब हम दूसरोकी सहायता करे हैं, प्रेम करते हैं, 
तब दूसरे भी हमारी सहायता और हमसे प्रेम करते हैं और जब हम 
दूसरोंको मारते हैं तब दूसरे भी हमको मारते हैं। अतः स्पष्ट शब्दोमे 


श्झ्ड इंश्वरकी सत्ता और महत्ता 
समस्त ससारके सारे प्रयत्न स्वार्थके लिये ही होते हैं । 'परोपकार' शब्द 
नितान्त भ्रममूलक है। यहाँतक कि माता भी अपने शिशुको जो स्तन- 
पान कराती है, बह शिजु-प्रेमके लिये नहीं, अपितु स्तनके भारसे 
होनेवाली प्रतिकूल सवेदनाके शमनके लिये।' 

इस मतका खणप्डन करनेवाले आधुनिक नास्तिक कहते हैं कि 
“जब व्याप्नी-जैसी क्रूर मादा भी बिपत्ति आनेपर अपने बच्चोंकी रक्षाके 
निमित्त अपने प्राणोंको समर्पण कर देती है, तब क्या मनुष्य उस हिंसक 
पशुसे भी अधिक स्वार्थवृत्ति रखता है ? स्वार्थक समान परार्थवृत्ति भी 
ग्राणिमात्रमे नेसर्गिक ही है। दोनों जन्मजात हैं !' इस उक्तिसे पहलेकी 
नास्तिकताका विनाश और आपातरमणीय आधुनिक नास्तिकताका जन्म 
हुआ है, परतु यह भी तो आखिर नास्तिकता ही है। 

इन नास्तिकोंका और भी कहना है कि 'सामाजिक नीति-नियमके 
अनुसार स्वार्थक समान परार्थपर भी दृष्टि रखना प्रत्येक मनुष्यका 
कर्तव्य है। अन्यथा नीतिके नियमोंका पालन न करनेसे सामाजिक 
व्यवस्थाका लोप हो जायगा और ससारमें अधाधुध मच जायगा ।' यह 
कथन अवश्य कुछ समीचीन भासता है, परतु इस भावके अनुसार 
ईश्वर ओर परलोकका अभाव होनेसे जब्र स्वार्थ ओर परार्थ-वृत्तियोंमें 
परस्पर विग्रह उत्पन्न होगा, तब क्या परार्थवृत्तिका सत्कार नास्तिक छोग 
कर सकेंगे ? जैसे सत्यपालन, शरणागतरक्षण, परोपकार और शील- 
सरक्षणक्रे निमित्त अनेक आस्तिक ख्त्री-पुरुषोंने प्रसड़ आनेपर अपने 
ग्राणोंका भी बलिदान दे दिया है और अब भी दे रहे हैं। ऐसी कसौटोके 
समय सामाजिक नीति और परार्थवृत्ति दोनोंको बराबर सम्मान देनेवाले 
नास्तिक क्‍या विश्व-कल्याणके लिये अपने प्राणोंका समर्पण कर 
सकेंगे 2 इन प्रश्नेका सतोपजनक समाधान नहीं होता। 
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नास्तिक लोग प्रायः कहा करते हैं कि “स्वार्थ और परार्थमें 
समयानुरूप तास्तम्य है। अतएव हम खबुद्धि-बलसे हितकी तुलना 
करके अपने मार्गको मिश्चित कर लेते है,' परंतु इस कथनमात्रसे दुष्कर 
प्रसड़ोमे निर्वाह होना कठिन ही नहीं, असम्भव है । ईश्वर और धर्मरूपी 
लगाम न होनेसे मनरूपी घोड़ा शरीररूपी रथको ख्वार्थकी ओर बलात्‌ 
खींच ले जायगा और “सामाजिक व्यवस्थाको सुदृढ़ रखनेके लिये 
परार्थवृत्तिको भी समुचित सम्मान देना चाहिये।' यह कथन उनकी 
बाणीमे ही स्थित रह जायगा। यदि कहीं सोभाग्यवद् वाणीका असर 
मनपर हो गया तो मनमें विचारोंका उद्धव होगा, विचारोके अनुसार 
स्वार्थका सकोच न करनेवाली मनोवृत्ति होगी। तब कही इन तीन 
सोपानोंसे गुजरकर वे परार्थवृत्तिके चौथे सोपानतक पहुँच सकेगे । अत. 
इस तरहकी सभी कल्पनाएँ नास्तिकोके लिये व्यर्थ है। अस्तु। 
शारीरिक, मानसिक, व्यावहारिक और पारमार्थिक--इनमेसे 
किसी भी विषयमे उत्कर्पकी वाज्छा रखनेवाले प्रत्येक मनुष्यको अपनी 
दृष्टिक सामने सदैव उत्कृष्ट लक्ष्य रखना चाहिये। मनुष्य अपने 
आदर्शके समान ही बनता है। इसी दृष्टिसे आस्तिक प्राणी दयासिन्धु, 
भक्तवत्सल, आनन्दघन, नीतिसागर, सत्य-धर्म-परायण आदि अखिल 
शआुभगुण-निधान परमेश्वरकों लक्ष्ममे रखकर उन्हींके समान बननेका 
प्रयत्न करते हैं और ऐसा करनेसे अनायास ही उनमें सत्य, सदाचार, 
नीति, मनोनिय्रह, इन्द्रियदमन आदि हित्तावह गुण आ जाते हैं; परंतु 
नास्तिकोका लक्ष्य कुछ और ही होनेके कारण उनको उपयुक्त गुणोेसे 
वज्चित रहना पडता है। उनका लक्ष्य 'ऐश्वर्यकी प्राप्ति' अथवा 'मौज 
उड़ाना' होता है। अतएव वे वासना-जालमें बेतरह फँस जाते हैं। मनके 
वज्ञीभूत होकर नीति-अनीतिके विचारोको भी छोड़ देते हैं। यहाँतक 
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कि अन्तमे मानव-शरीरधारी राक्षत बनकर समस्त ससारको कष्ट 
पहुँचाते है। 

यह दृश्य ससार दु खमय हे, क्योकि सुख-प्राप्तिके लिये परिश्रम 
उठानेपर भी बार-बार असफलता मिलती है। प्रकृतिको जो ससारमे 
सर्वत्र व्याप्त हे, यहॉतक कि प्रत्येक जीव-शरीरके अन्तर्गत ओत-प्रोत 
ह, मनुष्यके सुखोसे प्रतिस्पर्धा रहती है। मानव जीवनभर उसके साथ 
युद्ध करता है, परतु मनुष्यबलकी अपेक्षा प्रकृतिबल अनन्तगुना 
अधिक है, इसलिये उसे प्रकृतिसे बार-बार पराजित होना पडता है। 
यदि कही प्रकृतिके किसी क्षुद्र अशपर विजय हो जाती है तो उसीसे 
ममुष्यको थोडे-से सुखकी प्राप्ति हो जाती हे, परतु मनुष्य जितने सुखकी 
फामना करता हैं उसका शताश भी नहीं पाता। इसलिये मनुष्य* 
जीवनको भी क्लेशमय कहा गया है।* 

क्ेशमय जीवनको रूपान्तरित करके सुख़मय बनानेकी प्रत्येक 
मनुष्य इच्छा रखता है, परतु उसका उपाय उसे नही सूझता। इसका 
उपाय हमारे शास्त्रकारोने मानवसमाजके कल्याणार्थ पूर्ण अनुभवके 
पश्चात्‌ निष्काम भावनापूर्वक बतलाया है। उस उपायका नाम 
'चित्ते-शोधन' हे। 

चित्तमे देवी और आसुरी--दो तरहकी वृत्तियों है।। अभय, 
दया, दान, अहिंसा, क्षमा, सत्य, सरलता, शान्ति, धेर्य, पवित्रता 
इत्यादि वृत्तियाँ दैवी सम्पत्ति कहलाती हे । काम, क्रोध, क्रूरता, दम्भ, 





* सुखाद्‌ बहुतर दु ख जीवित नास्नि संशय ॥ 
(म० भा> दा प० २०५१ ६) 
« दैगे और आसुरी सम्पत्तिका विद्ञयप वर्णन श्रीमद्धयवद्रीता अध्याय १६ में दरों। 
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अभिमान, असत्य, अज्ञान, अहंता-ममता, [ग्ग-द्रेष आदि वृत्तियाँ 
आसुरी सम्पत्ति कहलाती हैं। इस तरह चित्तकी ,गति पुण्य और 
पाप--दोनो पथोपर होती है ।* 

आसुरी वृतियोका दुरुपयोग करके किसीको कष्ट न पहुँचाना, 
अपनी हानि न करना और उनपर अड्जुश लगाकर उनकी गतिको 
विपरीत दिशामे मोड़ देना अर्थात्‌ बाह्य जगतूसे हटाकर अन्तरात्माकी 
ओर कर देना ही 'चित्तशोधन' है। इससे आसुरी वृत्तियों स्वयमेष 
रूपान्तरित होकर देवी बन जाती हैं और देवी वृत्तियोंका योग्य विकास 
होने लगता है। फिर यह दुःखपूर्ण संसार सुखका केन्द्र बन जाता है, 
कितु नास्तिक ईश्वर और आत्माकी नित्यताके विष्यमें अश्रद्धालु होन्रेसे 
चिनश्ोधनकी इस क्रियाको निरर्थक समझकर उससे दूर रहते है। 
परि. मत उनको हानियाँ उठानी पडती है। उनकी वृत्ति स्वच्छन्द 
हो जाती है, जिससे उनकी विषयभोगमे अति आसक्ति हो जाती है। 
मनका अध पतन हो जाता है और लगातार कटु केशोका अनुभव 
करना पडता है। 

मनुष्य अपनी कामनाके अनुसार विचार करता है, विचारके 
अनुसार निश्चय करता है, निश्चयके अनुसार व्यवहार करता है और 
व्यवहार्के अनुसार फलकी प्राप्ति करता है । इस तरह विचार, मिश्चय, 
कर्म और कर्मफल--सबका मूल कामना होनेके कारण उसकी शुद्धि 
करना आस्तिक-मास्तिक--दोनोहीको अत्यावश्यक और हितावह है । 





* चित्तददी उभयठो वाहिनी वहति कल्याणाय बहति पाप्य चा। (योगभाष्य) 


+ अथो सल्वाहु फाममय एदाप्य पुरुष इति। से यथाकायों भवति तत्कतुर्भवति 
यब्क्रतुर्भवति तत्कर्म कुत्ते, यत्कर्म, कुरुते तदभिसम्पच्चति। (युहल ड० ड।४॥ ५) 
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क्योकि ससारके किसी भी विपयकी आलोचना करनेपर उसका 
स्वरूप मनमें रहनेवाली कामनाके अनुसार हो होता है। भक्ति, प्रीति, 
मोह, द्वेष या अभिमानद्वास जिन-जिन विषयोका मनमें गुप्तरूपसे 
स्मरण किया जाता है, उसीके वशीभूत होकर मन बर्ताव करने लगता 
है। यही कारण है कि स्वप्रावस्थामे भी प्राय जाग्रदवस्थाके अनुरूप 
ही चेष्टाएं होती हैं। मद्य या गॉजा आदिके नशेमें सस्कारानुरूप ही 
क्रियाएँ होती हैं। त्रिदोष (सन्निषात) के रोगीकी चेष्टाएँ भी 
स्वाभाविक सस्कारानुरूप होती है, यहॉतक कि त्रिदोष या बेहोशीके 
समग्र अनेक गुप्त कर्तव्योका परिस्फोट हो जाता है। इससे यह स्पष्ट 
है कि शुभाशुभ सस्कारानुरूप क्रियाएँ होती है और तदनुसार मनकी 
उन्नति या अबनति होती है। 

जिस प्रकार सफेद बस्त्रपर रग, मै अथवा तैल आदिका दाग 
पड जाता हे, उसी प्रकार मनपर शुभाशुभ कर्तव्योके सस्कार जम जाते 
है। यद्यपि इन सस्कारोको बाहरसे कोई नहीं देख पाता हे, परतु इनके 
कारण मानसिक उन्नति या अवनति अवश्य हो जाती हे । मलिन वस्त्र 
पहननेके अभ्यासियोको मैले बस््रकों दुर्गन्‍धसे घृणा नहीं होती-- 
दुर्गन्‍्धयुक्त गदे स्थानमें भी रहनेसे उनको दु ख नहीं होता, परतु अन्तमें 
उमको परीक्षाशक्तिका छोप हो जाता है। इसी तरह मलिन मनवालोको 
पापकार्यसे, पापी पुरुषोके सहवाससे या पापपूर्ण विचारोसे पहले तो 
घृणा नही होती है, किंतु जब अन्तमे उनकी विचार-शक्तिका अध पतन 
हो जाता है, तब पछताना पडता है। 

उदाहरणमे एक ब्राह्मपको लीजिये। वह अपने समाज और 
कुंडुम्बसें छिपाकर शराब पीता है। पहले तो डसके उत्साहकी वृद्धि 
होती हे ओर मास्तिकोंके सम्पर्कसे उसके मनमें पाप-पुण्यका विचार भी 


नहीं आता, परंतु जब बार-बारके मद्यपान और दुषटोंके कुसब्डके कारण 
बह युगपत्‌,मांसाहार, व्यभिचार, चोरी, छल, प्रपश्चादि निषिद्ध कर्म 
करने छगता है, तब धन-होनि, लोक-निन्दा, बुद्धिकी मलिनता, 
विचारोकी अशुद्धि, मानसिक निर्बलता, पुतर--पुनः शराब पीनेकी 
चासना एवं शरीरके फुछुस, हृदय, मस्तिष्क और आँतमे रोगींकी 
उत्पत्तिका अनुभव होता है। अत, ग्रम्भभे समीचीनता-असमीचीनता- 
विषयक विचारोकी न छानेसे कितने अशुभ संस्कारोकी उत्पत्ति होती है 
और मनुष्यजीवन कितना पतित होता है, इसको विचारशील सज्जन 
अच्छी तरह समझ सकते हैं। हु 

जिस प्रकार इत्र अथवा कस्तूरीका सम्पर्क होनेसे सुगन्‍्धकी उत्पत्ति 
होती है और उससे मन प्रसन्न होता है, वैसे ही पुण्यकर्मेसि मनमे शुभ 
सस्कार उपजते हैं और पुन.-पुन- परोपकारादि कर्म करनेकी प्रेरणा होती 
है। मन भी आनन्दमम्न रहता है और जैसे साफ-सुथरे व्यक्तिको मैलै- 
कुचैले पुरुषके सहवासमें रहना असझह्य होता है, वैसे ही पुण्यात्मा 
अर्थात्‌ ईश्वरको माननेवाले आस्तिकको पापी विचार या पापात्मासे 
सम्बन्ध होना दुःखदायी प्रतीत होता है। अत. जो ईश्वर्को मानकर, 
कर्मफलके भयसे नीति-अनीतिका विचारकर, संसारमें अपना व्यवसाय 
करता रहता है, वह अध पतनसे बच जाता है तथा अपना उत्थान भी 
कर लेता है। 

विषयासक्त प्राणी अपने संस्कासनुरूप भावी फलाफलका विचार 
किये बिना अनुकूल विषयोंका चिन्तन करते रहते हैं, जिससे उनकी दुष्ट 
कामनाएँ, उनकी इच्छा न रहते हुए भी बलवती हो जाती हैं। फिर 
कामनाओंसे क्रोध, क्रोधसे मोह, मोहसे स्मृति-विभ्रम, स्मृति-बिभ्रमसे 


श्४ड० ईश्वरक्की सत्ता और महत्ता 
बुद्धिनाश ओर बुद्धिनाझसे सर्वस्वका नाश हो जाता है।* 

यह सब तो हुआ, अब नास्तिकोके अध पतनके सम्बन्धमे दूसरी 
युक्तियोसे विचार कीजिये। 

ससारमे प्रतीत होनेबाले सभी पदार्थ अनित्य है ओर इनसे प्राप्त 
होनेबाल आनन्द भी अस्थिर, अपूर्ण और अनित्य है। फिर भी सभी 
प्राणी उन क्षणिक सुखोकी टोहमे भगीरथ-प्रयत्र करते रहते हैं । उनकी 
सारी इच्धियाँ अनुकूल सवेदनावाले विषयोपर स्वभावसे ही मुग्ध रहती 
हैं। यही मोहजाल है, किंतु विवेकी सज्जन भावी कल्याणका खयाल 
करके इस मोहजालमे नहीं फँसते। केवल अविवेकी ही स्वेच्छापूर्वक 
उसमे घुसकर अपना विनाश करते ह। 

मान लीजिये कि स्वादिष्ट भोजनको इच्छावाला एक मनुष्य 
अपनी रुचिके अनुसार व्यज्ञन बनाकर भोजन कर रहा ह। मनोहर 
पकवानोके आहारसे उसको उदर तृप्ति तो हो चुकी हे, किंतु तृष्णाकी 
प्रबलताके कारण उसका मन अभी नहीं भय हे। वह चाहता हे 
कि थोडी-सी और मिठाई खा छे। उस समय उसके शरीरके आन्तर 
अरदेशमे मन और बुद्धिका सप्राम होने लगता है। बुद्धि कहती 
है कि पेट भर गया, अब यदि अधिक आहार करोगे तो उसका 
पाचन नहीं हो सकेगा, आलस्थका सचार होगा, पाचन-क्रिंया विकृत 
हो जायगी और अजीर्ण, प्रतिश्याय (जुकाम), ज्वर, अतिसार, उदर 





न ध्यायता विषयानू पुस॒ सइह्डस्तेषूपजायता। 

सड्भातू सजायते काम्म क्मात्‌ क्रोधाउभिजायते ॥ 

क्रोधाद्‌ भवति सम्माह सम्मोहात्‌ स्मृिविश्रम । 

स्पृतिभ्रद्याद्‌ बुद्धिताशों बुद्धिताझात्‌ प्रणश्यति॥ 
(गाता २॥६२ ६३) 


स्वापीजी श्रीकृष्णानःदजी महाराज (२) श्डर 
आदि अनेक दुर्घट रोग उत्पन्न हो जायेंगे। मानसिक निर्वलता हो 
जायगी और उससे बुरे ससकासेका प्रावल्य हो जायगा, परतु चुद्धिके 
इस यथार्थ बिचास्को मूढ मनुष्यका स्वच्छन्‍्द मन कदापि अहण नहीं 
करता। वह मनमानी ही करता है। इसी तरह वह शब्द, स्पर्श, रूप 
ओर गन्ध आदि अन्य विषयोके लिये भी शठता करता हे। फलत 
सम्पूर्ण बिषयोका अनुचिन्तन करते रहनेसे लम्पटता आ जाती ह ओर 
उससे मनुष्य पत्तित बन जाता हे। सारा शरीर व्याधि-मन्दिर हो जाता 
हु / इसी कारण आस्तिक ईश्वरमे श्रद्धा रखकर इच्ध्रिय-दमन करनेका 
प्रयल् करते ह। 
प्राय प्रत्येक शरीरधारीको किसी-न किसी व्याधिसे परिचय होता 
ही हे। शरीरमे रोगोत्पत्ति कब हो जाय--इसका कोई निश्चय नहीं। 
अस्नयमी भनुष्योको बहुत ज्ञीघत्र रेगोका शिकार होना पडता है। 
वृद्धावस्थामे भी अनेक प्रकारके सकटोके उत्पन्न होनेका भय होता हे । 
अत व्याधि ओर जरावस्थामें शरीरके अन्य सभी अवयवब तो शिधिल हो 
जाते है, परतु तृष्णा दिन-प्रति-दिन तरुण ही होती जाती ह। नीतिकारोने 
कहा हे कि “जीर्यन्ते जीर्यतः केशा दन्ता जीर्यन्ति जीर्यत । 
चक्षु श्रोत्रे च जोयेति सृष्णेका तरुणायते ॥! अस्तु, नैसर्मिक 
नियमानुसार व्याधियोके शिकार नास्तिक आस्तिक--दोनो ही बनत ह, 
परतु वैद्य या डावरस्द्ाग बतलाया गया आहार-विहारसम्ब्सी सयम 
नास्तिकोसे नहीं हो पाता, क्योकि उनका मन पहलेसे हो स्वच्छन्द 


किचिििःीियः।जन-न+-+_-.............. 


४ इंद्रियाणा,. दि. चरता. यन्पनाअुविधायत । 
तत्स्य हशति प्रज्ञा. वायुवाव्िवाम्भसि ॥ 


(गाता २॥६७) 


श्ड२ ईश्वरकी सत्ता ओर महत्ता 
रहता हे। वह परवद्गता कैसे स्वीकार करे ? यदि लाचारीसे उनको 
इन्द्रिय-दमनके लिये कहा जाता है तो उनका मन विपत्तिके सागरमे डूब 
जाता हे। उन्हे क्रोध हो जाता है और परिणामत उनको व्याधियोसे 
मुक्ति नही मिलती | 

इन्द्रिय दमन न करनेवालोका मिजाज बड़ा तेज होता है। उनसे 
कोई भ्रमवश दो शब्द भी कह देता है अथवा किसी बातका उल्ाहना 
दे देता हे तो उनका खून १२० डिगरीतक गरम हो जाता है। मिजाज 
सातवे आसमानपर चढ जाता है, शरीर प्रकम्पित हो उठता है, रोगटे 
खडे हो जाते है। यहॉतक कि वे अपनेको सम्हालनेमे भी असमर्थ हो 
जाते ह। फलत यदि बात कहनेवाले या उलाहना देनेवाले पूज्य या 
सम्मान्य भी क्यो न हो उनका वे अपमान किये बिना नहीं रहते । यदि 
समान स्थितिवाले हुए तब तो गाली-गलौज और मार-पीट हो जानेके 
बाद ही शान्ति मिलती हे। इससे भी आगे बढते हें तो हत्यातककी 
नौबत आ जाती है। यद्यपि इस तरहके क्षणिक क्रोधावेशमे आकर 
अनेक क्षुद्र हृदयवाले आस्तिक भी दूसरोको नुकसान पहुँचाते हे, परतु 
वे अपने अनौचित्यको अन्त करणसे स्वीकार कर लेते ह । वे समझते 
हैं कि उनके पापका फल उन्हे मिलेगा। इसी कारण बहुधा वे गुप्त 
पापोसे भी बच जाते हे। 

यों तो ससारमें सम्पत्ति ओर ऐश्वर्यविषयक मोह न्यूनाधिक 
परिमाणमे आस्तिक नास्तिक सबको होता हं, परतु आस्तिक ईश्वरके 
भयसे किसी समुचित रीतिसे उसे प्राप्त करनेका प्रयत्न करते हैं और 
नास्तिक अनुकूल मोका पानेकी ही राह देखते रहते हैं । यदि जरा भी मौका 
मिल जाता है तो वे नीति-अनीतिको ताकपर रखकर युरे-से-बुरे उद्यमसे 
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भी बाज नहीं आते। उस समय उनकी सांसारिक व्यवस्थाकी ठीक 
रखनेके लिये सामाजिक नीति-नियमीका पालन करना भूल जाता हैं 
और अपनी तृण्णाकी पूर्तिके लिये वे छल-अपझा, धूर्वता, चालबाजी 
आदियमे प्रवृत्त हो जाते है। 
कहाँतक कहा जाय, नास्तिकोको ईश्वर और मरणके पश्चात्‌ 
आत्माके अस्तित्वपर विश्वास न होनेके कारण असत्य, विश्वासघात, 
व्यभिचारादि दुग़चारोसे कोई भय नही होता। उनकी संख्या जिस देशमे 
बढ़ जाती है, वह सार-का-सारा देश अव्यवस्थित और आतद्ढपूर्ण हो 
जाता है। उस सपय समाजकी तो बात ही क्या, यदि उस देशकी सबसे 
बडी शक्ति 'गवर्नमेण्ट' भी उन्हे दबाना चाहे तो नहीं दबा सकती। 
आजकल जो कई देशोमे विश्वासघात, धूर्तता, द्वेष-बुद्धि, व्यभिचारादि 
पाप श्रचुर परिमाणमे फैले हुए है, ने नास्तिकताके कारण ही है। इसको 
। वहॉकी आन्तर स्थितिको सत्य-सदाचारादि नैतिक दृष्टियोसे निरीक्षण 
करनेवाले घ्राय, सभी लोग जानते है। अत आध्यात्मिक दृष्टिसे 
नास्तिकोकी मानस स्थितिका अवलोकन करनेपर उन्हे नर-राक्षस ही 
कहना पडेगा। भर्तृहरिजीने कहा है--- 

एके सत्पुरुषा: परार्थथटकाः: स्वार्थान्‌ परित्यज्य थे 

सामान्यास्तु परार्थमुद्यमभुतः स्वार्थाविरोधेन ये | 

तेडईमी मानवराक्षसा: परहिते स्वार्थाय निश्नक्ति ये 

ये तु प्लन्ति निरर्थक परहित ते के न जानीमहे ॥ 

'जो अपने स्वार्थकी तिलाझञलि देकर परहित अथवा विश्वहित्तके 
लिये प्रयत्न करते हैं, चे सत्पुछप कहलाते है । जो अपने स्वार्थका विरोध 
न आनेतक परहित करते हैं, वे सामान्य पुरुष कहल्लते है और जो 
खारथके लिये परहितका विनाश करते है, वे नर-राक्षस कहे जाते हैं, 


श्डड इंश्वरकी सत्ता आर महत्ता 
किंतु इसके सिवा जो व्यर्थ ही दूसरोके हितोपर आघात पहुँचाते ₹, वे , 
कोन हैं 2 उनको हम नहीं जानते । 

अस्तु, यहाँतक तो बहिस्ड्र-दृष्टिसे बिचार हुआ, अब अन्तरड्ढ- 
दृष्टिसे विचार कीजिये। 

प्रीतिकर भोजन करने, पुष्प-गन्ध लेने, खेल-तमाशा देखने, 
संगीत सुनने आदिसे जो आनन्द मिलता हे, वह कुछ मिनटोतक ही 
रहता ह। शरणागतोकी रक्षा दीनोपर दया, पीडितोकी शुभ्रूपा 
स्वदेशरकों सवा, भगवानूक़ा भजन आदि करनेसे जो आनन्द मिलता है 
चह घटोतक रहता है और परमार्थम मन लगानेबाले शासत्रोके मनन एव 
विश्व-वात्सल्यादिसे जो आनन्द मिलता हे, वह दिनभर रहता हे। 
अरणागतोकी रक्षासे लेकर विश्व-वात्सल्यादितकके कार्य सकाम ओर 
निष्काम दो भावोसे किये जाते है । सकाम भावसे पैदा होनेवाले सुखको 
“मानस-सुख' और निष्काम भावसे पेदा होनेवाले सुखको 'वुद्धिग्राह्म' 
माना जाता हे। वुद्धियाह्म सुख ही सचा सुख है।* प्लेगे नामक ग्रीक 
तत्त्वज्ञानीने भी सुखकी व्याख्या करते हुए कहा है कि 'शारीरिक सुसकी 
अपेक्षा मानसिक सुख अच्छा हे ओर मानसिक सुखकों अपेक्षा 
बुद्धिग्राह्म सुख श्रेष्ठ है।' भगवान्‌ मनु भी कहते हें कि ससास्के अचेतन 
प्राणियोमे चेतन, चेतनमे बुद्धिमान, बुद्धिमानोमे मनुष्य, मनुष्योमे 
विद्वान, विद्वानोंमें चरित्रवान, चरित्रवानोमें सम्पूर्ण मानस- 
वक्तियो--विचार सवेदना और कर्तृत्व आदिका विकास करनेवाले 





* 'सुखमात्यक्ततक यत्तद्‌. बुद्धिग्रद्ममताल्रियम्‌। 
(गाता २ +०२॥ 
*तस्सुस सात्विक बआक्तमात्मयुद्धप्रसाटजम्‌ 
(गाता २८३ . ०) 
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श्रेष्ठ तथा सुखी हें।/* 

अत विवेकीजन तुच्छ विपयोके क्षणिक आनन्दका त्याग करके 
अधिकाधिक श्रेष्ठ कोटिके आनन्दकी जिज्ञासा करते हे, किंतु 
नास्तिकोकी दृष्टिमे तो ससार कामनापूर्ण रहता है। अतएवं उनकी 
बुद्धिमे निष्काम अथवा नि स्वार्थ भावसे कर्म करनेका विचार आता ही 

नही और वे सच्चे आनन्दसे बिलकुल वश्चित हो रह जाते हैं। 
नास्तिक लोग सत्यासत्यका निर्णय भी स्वार्थदृष्टिसे ही करते हे 
इससे ससारको बहुत बडी हानि पहुँचती है | जेसे अफ्रीकन डाकू जब 
किसी धनीके घरसे घुसते है, तब पहले उस घरमे रहनेवाल्लेकों कत्ल 
कर देते हे, पीछे घरको लूटते है। यदि उनसे कोई घरवाला कहता है 
कि 'इच्छानुसार धन ले लो, किंतु प्राण न लो' तो उत्तर मिलता हे कि 
“क्या हम नमकहराम हे जो बिना परिश्रम धन ले छे। पहले हम हलाल 
करेंगे, तब धन लेगे ।' मतलब यह हे कि उनको मनुष्य-वधमे ही न्याय 
और धर्म प्रतीत होता है। इसी प्रकार यूरोपके अनेको देशोके 
व्यापारियोने अफ्रीकोके न जाने कितने मनुष्योको बम्दूकके बल 
पकडकर गुलामीके लिये अमेरिकामे बेचा है। इस कार्यमे उन्होने 
बहुतोकी हत्याएँ भी को हैं, परतु यह अन्याय उनकी बुद्धिमे अन्याय 
नही प्रतीत होता । गत महायुद्धको ही लीजिये, उससे ससारके समस्त 
राष्ट्रीकी भयकर हानियाँ उठानी पडी | अगणित मनुष्योका सहार हुआ, 





# भूताना प्राणिन श्रष्ठा प्राणिना बुद्धिजीविन । 
चुद्धिमत्सु नया श्रप्ठा नस्पु ब्राह्मणा स्मृता ॥ 
ब्राह्मपु च विद्वासा विद्वत्सु कृतबुद्धय । 
कृतबुद्धिपु कर्ता कर्तुषु. ब्रह्मददिन ॥ 


(मनुस्मृति १।९६ ९७) 


श्ढ६ ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
परतु इसका कोई परिणाम धर्मकी दृष्टिसे उनके विचारमे नहीं हुआ। 
नही तो, वे ही राष्ट्र आज फिर सघर्षके लिये क्यो तैयार होते ? अस्त 
यह निश्चय है कि जितने अशोमे ईश्वर और धर्मसे दूर हटकर स्वार्थ और 
नास्तिकतासे सत्यासत्यका निर्णय किया जायगा, उतनी ही हानियाँ 
उठानी पड़ेगी। उतना ही पतित होना पडेगा। 

ईश्वर ओर धर्मको न माननेसे जैसे व्यक्तिगत अध पतन होता ह, 
वैसे ही समाज तथा राष्ट्रकी भी अवनति होती है । एक समाज अथवा 
राष्ट्र दूसरेकों निर्वल समझकर और कोई झूठमूठ बहाना निकालकर 
हडप लेनेका प्रयल करता हे। यदि कमजोर हुआ तो अपनी रक्षाके ही 
लिये भयकर युद्ध-सामग्रियोको तैयार करता रहता है। फलत उसकी 
प्रजा करोसे लद जाती है। अत नास्तिकताकी प्रभुतासे क्या निर्बल 
और कया सबल--सब राष्ट्रोको सशड्ट होकर कमर कसे ही रहना 
पडता है। शान्ति कभी नहीं मिलती । 

तात्पर्य यह कि ईश्वर्मे अश्रद्धा रखनेवाले नास्तिक अपने मन ओर 
इन्द्रियोको स्वच्छन्‍्दी बनाकर निरन्तर चिन्तातुर रहते है। इस लोकका 
सच्चा सुख और पारलोकिक कल्याण दोनो ही उन्हे अप्राप्त हो जाते हे, 
उनके द्वारा साय समाज विपत्तिमे पडकर पीडित बन जाता हे और अपने 
कर्तव्यका कटु फल तो उन्हे निस्सदेह भोगना ही पड़ता है । ऐसे ही कट 
फछ भोगनेबाले नास्तिकोपर दया करके महाभारतके अन्तमे मर्नहर्मि 
व्यासदेवने उनसे जोरदार शब्दोमे कहा है-- 

ऊर्ध्वयाहुर्विरीम्येध. भन॒च॒कश्चिच्छणोति माम्‌। 
धर्मादर्थश्र॒ कामश्च स॒ धर्म. कि न सेव्यते ॥ 

'ओ मानव | में अपनी दोनो भुजाओको उठाकर पुकार रहा रह 

फिर भी कोई मेगी बात नहीं सुनता। ओर । धर्मस ही मदच्ची आान्ति 


स्वामीजी श्रीकृष्णानन्दजी महाराज (२) श्ड७ 
देनेवाले अर्थ, काम और मोक्ष आदिकी प्राप्ति होती है। अतः तुम ऐसे 
मड्डलमय धर्मका सेवन क्यों नहीं करते ?' 
नास्तिकोंकी एक दलील यह भी है कि “क्या ईश्वरको न माननेसे 
जौबन नहों रह सकता ?' इसका उत्तर यह है कि हों, रह सकता है; 
परंतु मानव-जीवन नहीं, पशु-जीवन ।” उस समय वन्य पशुओंके 
समान जो बलवान्‌ या बदमाश होगा, वही बादशाह बनेगा । फिर उससे 
भी कोई सबल होगा तो उसे पदच्युत कर देगा | इस प्रकार समस्त राष्ट्र 
या ससारमे अधर्म और निरडुशता फैल जायगी। अतणए्ब उचित तो 
यह है कि यदि नास्तिकोकी तत्त्वदृष्टिमे ईश्वर-दर्शन न होता हो तो भी 
वे कम-से-कम सामाजिक प्रगति और सामाजिक व्यवस्थाको ठीक 
रखनेके लिये ही ईश्वर्को माने, क्योकि इसके लिये भी ईश्वरको बड़ी 
आवश्यकता है। जिन-जिन देशोने नास्तिकताके कारण ईश्वरका 
बहिष्कार किया है, उनकी वर्तमान अवम्थासे दस वर्ष पहलेकी 
अवस्थाका मिलान कीजिये। उनकी सामाजिक शिथिलताका स्पष्ट- 
रूपसे पता चल जायगा। 
भारतवर्षमे ३५ करोड मनुष्योकी आबादी है, जो सम्पूर्ण सृष्टिकी 
आबादीका छठा हिस्सा है। फिर भी आज हम दीन-हीन हो रहे हैं। 
इसका एकमात्र कारण यही है कि हम भी नास्तिकोकी तरह आत्म- 
विद्रोही, अकर्मण्य और अधर्मी बन गये हैं। अत इस दुःखद 
परिस्थितिको सुधारनेके लिये हम सबको तीव्र जिज्ञासा होनी चाहिये। 
हमें अपने नत मस्तकोको ऊपर उठानेमे अनेक तरहकी भयंकर 
प्रतिकूलताओंका सामना करना पड़ेगा; परंतु इससे क्या आज तीन हजार 
वर्षेसि ही हमपर आपत्तिके बादल छा रहे हैं। हमारे पूर्वपुरुषोने बड़े 
साहस और घैर्यके साथ उनका मुकाबला किया है। हम भी उन्हींके 


श्ड८ ईश्वरक्ी सत्ता और महत्ता 

आश्ञीर्वादा और बलसे सामना कर सकेगे। यदि ऐसी परीक्षाके 
अवसरपर हम हतोत्साह, कर्तव्यविमुख, निमश या मूढ होकर बेठ 
जायेंगे तो हमारी प्राचीन सस्कृतिका दिव्य प्रासाद नष्ट-भ्रष्ट हो जायगा। 
इलिहासवेत्ता हुए अआपयीर्तिका अध्षण गान प्रस्यकासतक जाति स्हेऐे, 
परतु यदि हमने नास्तिकतारूपी भीषण आपत्तिसे अपना, अपने देश या 
समस्त ससारका उद्धार कर लिया ते पहलेकी ही तरह आज भी हम 
ससारके लिये पथप्रदर्शक और गौरवशील बने रहेगे। इसलिये समस्त 
हिंदू-समाजकों सघटित होकर, ईश्वस्मे दूढ श्रद्धा रखकर खूब प्रयत्न 
करना चाहिये | यदि हममेसे प्रत्येकने अपनी शक्ति, स्थिति और मतिके 
अनुसार पूरी चेष्टा की तो अवश्य सफलता मिलेगी। 


बनना और चचनन 


महात्मा गाँधी 


१--ईश्वर्को मानना चाहिये, क्योकि हम अपनेको मानते हैं, 
जीवकी हस्ती है, जो जीवमात्रका समुदाय ईश्वर ही है और यही मेरी 
दृष्टिमे प्रबल प्रमाण है। 

२--ईश्वरको न माननेसे सबसे बडी हानि वही है, जो अपनेको 
न माननेसे हो सकती है अर्थात्‌ ईश्वरको न मानना आत्महत्या-सा है। 
बात यह है कि ईश्वकको मानना एक वस्तु है और ईश्वरको हृदयगत 
'करना और उसके अनुकूल आचरण रखना यह दूसरी वस्तु है। सचमुच 
नास्तिक इस जगतमे कोई है हो नहीं। नास्तिकता आडम्बस्मात्र है। 

३--ईश्वरका साक्षात्कार राग-द्वेपादिसे सर्वथा मुक्त होनेसे ही हो 
सकता है अन्यथा कभी नहों। जो मनुष्य साक्षात्कार हुआ है--यह 
कहता है, उसको साक्षात्कार नहीं हुआ है, ऐसा मेरा मन्तव्य है। यह 
वस्तु अनुभवगम्य है, परंतु अनिर्वचनीय है। इसमे मुझको सदेह 
नहीं है। 

४--ईश्वस्मे विधास रखनेसे ही मै जिंदा रह सकता हूँ। मेरे 
जीवनमे ऐसी किसी वस्तुका मुझको स्मरण नहीं है, जिससे मैं यह कह 
सकता हूँ कि उस समय ईश्वरकी सत्ता और दयामे मेरा विश्वास जम 
गया। थोड़ा ही समय था जब विश्वास खो बैठा था या यो कहिये कि 
मैं सु था) उसके बाद दिन-प्रति-दिन विश्वास बढता ही गया है 
और बढ रहा है। बढ रहा है इसलिये कहता हूँ कि बुद्धिके लिये तो 
कोई ग्रमाणकी आवश्यकता नहीं है; परंतु जबतक हृदयमे थोड़ा-सा भी 
दिकार भरा है वहॉतक पूर्ण विश्वासका दावा नहीं किया जा सकता । 


बननल और तततत+ 


स्वामी श्रीएकरसानन्दजी सरस्वती 


९--ईश्वरको क्यो मानना चाहिये ? 

पत्येक मनुप्यफो सुखकी इच्छा रहती है और वह यह समझता 
है कि यदि हम दूसरोको सुख पहुँचायेगे तो उसके बदलेमें न्यायकर्ता 
ईश्वरकी ओरसे हमको अगले जन्ममें सुख मिलेगा और इस जन्ममें भी 
हम सुखी रहेगे। वास्तवमें, ईश्वरकों न्याय करनेवाला और सर्वज्ञ 
माननेसे मनुष्यमें सहज ही दूसरोको सुख देनेकी रुचि उत्पन्न हो जाती 
है और जो दूसरोको सुख पहुँचादे हैं, वे धर्मात्मा समझे जाते 
हैं---ससारभरमे उनकी कीर्तिकी गन्ध फैल जातो है। आगे चलकर 
उनका स्वभाव ही दूसरोंको सुखी बनानेका हो जाता है, फिर अपने 
परोपकारी स्वभावसे वे जिनको सुखी बनाते हैं, वे भी 'तुख्म तासीर 
सुहबते असर'के अनुसार दूसरोंको सुख पहुँचाने लगते हैं और इस 
तरह समस्त ससारका कल्याण हो जाता है। 

पूर्वजन्मोके कर्मानुसार ही ईंधर हमको धनी या दरिद्रके घरमें जन्म 
देता है, अधा, कोढी या पगु बनाता है। यदि हमारे पुण्य अधिक होते 
है तो हम अगले जन्ममें सुखी होते हैं और यदि पाप अधिक होते हैं 
तो दु खी बनते हैं। इससे यह सिद्ध है कि हमारे ऊपर न्यायकर्ता ईश्वर 
अवश्य है, उसको हमें अवश्य मानना चाहिये। उसको माननेसे हम 
पापोंसे डरेंगे और हममें स्वाभाविक ही पुण्यकर्म करनेकी रुचि हो 
जञायगी ॥ 


स्वामी श्रोएकरसानन्दर्जी सरस्वती श्५१ 


३-ईश्वरको न माननेमे कौन-कौन-सी हानियों है ? 

ईश्वकको न माननेसे ससार्मे भयकर कुकर्म होने छंगेगे-- 
नास्तिकोको किसी भी पापसे भय न रहेगा । बे एकान्तमे परस्त्रीके साथ 
गमन करेगे---फलत उपदश आदि बीभत्स व्याधियोके शिकार होकर 
उन्हें सडना पडेगा। दो-चार रुपयोके लोभसे भी पथिकोकी हत्या होने 
लगेगी। थोडे-से भी स्वार्थक लिये असत्य-भाषण करनेमे किसी 
प्रकारका सकोच न होगा । खुदगर्जी फैल जायगी | सारा समाज आसुरी 
(राक्षसी) सम्पदावाल्ला बन जायगा। 'किसी भी पुण्यकर्मका बदला 
देनेवाला कोई है कि नहीं' यह मूर्खतापूर्ण विचार लोगोके मस्तिष्कमे घर 
कर जायगा | परिणाम यह होगा कि कोई भी पुण्य-कर्म, जैसे--यज्ञ, 
दान, अज्नक्षेत्र, विद्यादान, कुऑ-तालाब खुदबाना आदि न हो सकेगे। 
इस भ्रकार ईश्वरको न माननेवाला मनुष्य, समाज या देश अबगुणो और 
पापोका केन्द्र बन जायगा। 

३--ईश्वरके होनेमे कौन-कौम-से प्रबल प्रमाण है ? 

ज्योतिषशास्त्रके विद्वान दस-दस, बीस-बीस वर्षकि पश्चाड़ पहले 
ही बना डालते हैं और उनमे बुध, गुरु, शुक्र आदि नक्षत्रोके उदयास्तकी 
जो तिथियों लिख देते हैं, उसमे जरा भी अन्तर नहीं पडता। इस प्रत्यक्ष 
प्रमाणसे यही सिद्ध होता है कि इन ग्रहो-उपग्रहोको नियमितरूपसे 
सचालित करनेवाला कोई सर्वज्ञ चेतन अवश्य है, तभी तो 
इजारे-लाखे, वर्षेसि, इनका नियपितरूससे सझारऊम हो सहा है। नहीं 
तो, उन जड चदार्थोकी अपने और परायेका भी ज्ञान नहीं है। यदि कोई 
कहे कि अकृति (नेचर) ही इन अहोका सचालन करती है, तो यह 
कथन असत्य हे, क्योंकि प्रकृति भी तो उसी प्रकार जड है---उससमें भी 
किसी तरहका ज्ञान नहीं है। परतु यदि कोई प्रकृतिवादी प्रकृतिको 


श्प२र ईश्वरकी सत्ता आर महत्ता 
'चेतन' मानता हो तो उसी चेतनकों हम अपने गब्दोमे 'सर्वज्ञ ईश्वर 
मानते हे। अ्रहोकी चालोको देखकर पृथ्वीभरके चतुर विद्वान्‌ 'सर्वश्ञ 
चेतन” की सत्ता नि सशय स्वीकार करेगे। 
बालक माताके गर्भमे रहता हे--उस समय उसके शरयीरके 
अवयवो--जैसे फेफडा, हृदय, नेत्र, यकृत, आँत आदिको वा 
बनाता हे? उसके माता-पिता। उन बेचारे अल्पज्ञेकों तो इन 
अवयवोका ज्ञान भी नही होता कि कौन कहाँ स्थित रहता है। अत 
मनुष्यक अवयवोकी चमत्कारपूर्ण बनावट देखकर भी ईश्वरकी सत्ता 
परम चतुरता और सर्वज्ञता सिद्ध होती हैं। यदि इसपर भी हम विचार 
करे तो ईश्वरका अस्तित्व नि सदेह समझमें आ जायगा। 
प्रत्येक जीव परतन्त्न है, स्वतनत्र कोई नहीं है। सभी मनुष्य यह 
चाहते है कि हम सौ वर्ष जीवित रटे, कभी रोगी न हो ओर हमारे पुत्र 
ही हो, कन्या कभी म हो, परतु उनकी ये कामनाएँ कभी पूरी नही होतीं। 
मनुष्य चाहता कुछ है, प्रयत्त कुछ करता हे और पाता कुछ आर हो 
है । इससे सिद्ध होता है कि उसके भाग्यका निर्णय करनेवाल्य ओर उस 
कर्मानुसार फल देनेवाला उसका शासक कोई ओर ह । उस सर्वनियन्ती 
सर्वशक्तिमती सत्ताका ही नाम ईश्वर ह। 
परतु हम अपने पूर्वजन्मके पाप ओर ज्ञानकों कमीके कारण यो 
हो ईश्वरके अस्तित्वपर सदेह करते हे। जिन महात्माओने योगबलसे 
इश्वरकी सत्ताको देखा है, उनके अनुभव निम्नलिखित शब्दोमे पढिये-- 
ऐसा तो रगरेज मा ऐसा छीपी नाँह। 
ऐसा. कारोगर नहीं या दुनियाके माँह॥ 
खाजीगर बाजी रची सब गति पूरन साज। 
किये तमासे बहुत हो तोहि दिखावन काज | 
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बहुत प्यार तो पै करे तू नहि जानत सार॥ 

वाहि भुलायो ही फिरे मेक न करे सैभार॥ा 

देखि देखि देखत रहो स्तुति ही मुखर्सूँ भाख। 

ताकी चतुराई सबे लेकर मनमहँ राखगा 

कबहूँ जग ग्रगटित करे, कबहूँ करे आलोप। 

नाना बिधि बाजी करे, आप रहत है गोप॥ 

अजब अजब अचरज किये, अद्भुत अधिक अपार । 

जल थल पवन अकासमे, देखी दृष्टि उघार ॥ 
बिजली नेत्रोंसे नहीं दिखायी देती है, इससे यह नही कहा जा 
मकता है कि बिजली है ही नहीं, प्रत्युत रसायन-शालामे जाकर 
विद्युत-शाखके किसी धुर्धर विद्वानृद्रार बिजलीका पता लगाया जा 
मकता है । उसी तरह किसी ज्ञानपूर्ण योगाभ्यासी महात्माके पास रहकर 
उसके बतलाये हुए साधनोद्वारा ईश्वस्का अस्तित्व भी थोड़े समयमें ही 
जाना जा सकता है, परतु इसके विपरीत यदि कोई चाहे कि हम तकोंसे 
उसका पता लूगा लेगे तो यह असम्भव है। उसको तो केवल 
योगाभ्यास और ज्ञानचक्षुसे ही देखा जा सकता है। जिस प्रकार दो 
लक्कडियोका घर्षण होनेसे आग पैदा हो जाती है, उसी प्रकार परमात्माके 
मानसिक नामजप ओर शरीरका घर्षण होनेसे अ्रह्मरूपी अग्निका 
आ हो जाता है, इसमे कुछ भी सदेह नहीं है । नीचेके इलोकोमे 

देखिये-- 
ख्देहमरणिं. कृत्वा अ्रणव. चोत्तरारणिम्‌ । 
ध्याननिर्मथनाभ्यासाद्‌. देखे पर्येन्रिगूडबत्त्‌ ॥ 


(श्वताश्वतरोपनिषद्‌ १॥ १७) 


थस्तु द्वादशसाहर् नित्य अणवमभ्यसेत्‌ । 
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तस्य द्वादशभिर्मास परब्रह्म. प्रकाशते ॥ 
(यतिधर्मप्रकाश) 
ध्यानेनात्पनि पश्यन्ति केचिदात्मानमात्मना । 
अन्ये साख्येन योगेन कर्मयोगेन चापरे ॥ 
(गाता १३॥। २४) 
नासा ध्यान दृष्टि भृकुटीमे सुरति श्वासके माहिं। 
ईंशधर देख्यो जात है याम्रे सशय नाहि।॥ 
(शुकदथाक्ति) 
ऊपरके पहले इल्गोकका अर्थ यह हे कि यदि तुम अपने शरीरको 
नीचेकी लकड़ी ओर '3»' को अर्थात्‌ भगवन्नामके मानसिक जंपकों 
ऊपरकी लकडी बनाकर गुरुनिर्दिप्ट मार्गानुसार घर्षण करोगे तो गुप्त 
रहनेवाले देवको ज्ञानचक्षुद्वारा देख लोगे। दूसरे इलोकका भाव यह हे 
कि जो साधक एक वर्षतक नित्य बारह हजारके टिसाबसे '3&' का जप 
करता हे, उसको ब्रह्मका साक्षात्कार हो जाता है । श्रीकृष्ण भगवान्‌का 
भी कथन हे कि 'यदि ब्रह्मको ज्ञानचक्षुसे देखमेकी इच्छा हो तो ध्यान 
करो, साख्ययोग साधो या निष्काम कर्मयोगका साधन करो ।' 
ईश्वस्के अस्तित्वमे सदेह करनेवाले नास्तिकोंसे मेरी करबद्ध 
प्रार्था है कि वे किसी योगाभ्यासी धुर्धर महात्माके पास 
जाकर कम-से-कम एक वर्षतक भी योगाभ्यास करे। सच्चे साधनोसे 
अवश्य ही सफलता मिलेगी। ज्ञानचक्षुसे ईश्वरका दर्शन हो 
जायगा। याज्वल्क्य-सहितामे लिखा हे कि “योगात्‌ संजायते 
ज्ञानम'--योगसे ही ईश्वरका ज्ञान होता है। अत जिसन 
योगाभ्यास नहीं किया, उनको ईश्वरके सम्बन्धभे कुछ कहनेका 
अधिकार ही नहीं है। जिस तरह जन्मान्धकों सूर्यका दर्दात महों 
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होता, उसी प्रकार नास्तिकको केवल उसकी मूर्खतासे ईश्वर नहीं 
दिखायी देता। 

मुझको ईश्वरमे अटल विश्वास कबसे और कैसे हुआ, इसकी 
कथा सुनिये-- 

मैं पहले सी० पी० (मध्यप्रान्त) के एक छोटे-से गॉवमे रहता था। 
बाल्यावस्थासे ही मुझको ईश्वरसे प्रेम था, अतएव साक्षर होनेके बादसे 
नित्य ही मै श्रीविष्णुसहस्ननामका पाठ करके भोजन करता था। जब 
मेरी अवस्था सोलह वर्षकी हुई, एक रातको मैंने स॒प्न देखा कि एक 
तेजस्वी वृद्ध महात्मा तपस्वी-वेषमे मेरे सामने खडे है और मुझसे कह 
रहे है कि 'जिनके नामोका तू नित्य पाठ करता है, वह विष्णु मै ही हूँ। 
मैं सदा अपने भक्तोकी रक्षा करता हूँ । आज अभी दो घंटेके बाद तुम्हारे 
गाँवमे आग लगेगी । तुम जल्दीसे अपना माल-असबाब एक बैलगाडी- 
पर लाद लो और गॉवके बाहर चले जाओ ।' इतनेमे मेरी नींद टूट 
गयी। ऐसी बातोपर पहलेसे विश्वास था ही, अतएव मुझको बडी 
प्रसन्नता हुई कि प्रभुने दर्शन देकर विपत्तिसे बचा लिया। मैने झटपट 
अपना माल-असबाब बेलगाडीपर लादा तथा गाँवके बाहर ले गया। 
इस बातको मैने गॉवके अन्य भाइयोसे भी कहा, परतु किसीने मेरी नही 
सुनी। थोडी देर बाद सचमुच धाँय-धाँय करके गॉव जल उठा। 
आगकी लपटे आकाशको छूने लगीं। हाहाकार मच गया। आग 
बुझानेका बहुत प्रयल हुआ लेकिन हवाके जोरसे सब व्यर्थ रहा। उस 
समय मेरी आँखोमे आँसू थे, परतु भगवान्‌की कृपाका स्मरण करके मैं 
फूले भी न समाता था। 


| 
| 
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१--पिताको क्‍यों मानना चाहिये ? यदि पिताकों हम नहीं मानेगे तो 
वर्णसकर कहे जायँंगे। जो पिताकी रुचि देखकर वेदविहित कर्मोमे प्रवृत्त 
होता है, वह सुपूत है और जो पिताके कहमेसे कार्यमे प्रवृतत होता हे, वह 
पूत है। भगवान्‌ रामचद्धजी सुपूत है ओर नचिकेता पूत ह आर जो 
पिताकी आज्ञाकों भी नहीं मानत वे कपूत हे, जसे राजा ययातिफे पुत्र 

अव्याकृत साया जिसके अधीन ह₹, जो शुद्ध सत्त्व गुणबात्य, 
सप्रया ज्ञाता आग अन्तर्यामी हू जो प्रपद्षकी वासना एवं सम्कारोका 
आश्रय अर्थात्‌ प्रेरणा करनेवाल्ग है, जो सम्पूर्ण जगत्‌क़ा उपादान ओर 
निमित्त-कारण हे, जो हिरण्यगर्भ ओर विराट्का भी कारण ह तथा 
व्यप्टि-सम्टि सबका अन्तर्यामी हे, ऐसे प्रकाशस्वरूप सबके पिता 
सबके प्रेरक अन्तर्यामी ईश्वरको क्यो नहीं मानना चाहिये ? वृक्ष, पत्थर, 
पृथ्वी, छता--सबमे उसी एक ईश्वरकी ज्योति झलमला रही ₹, ऐसे 
ईश्वरकों क्यो नहीं मानना चाहिये ? जो ऐसे इंश्वरका नहीं मानते, वे 
बर्णमकर है । 

२--+ईश्वस्को न माननेवालेका जन्म लेना वृथा है, उससे पृथ्वीका 
भार बढ़ता हं, उसकी प्र॑त्यवायकी प्राप्ति होती है । जो पिताको न॑ मानेगा, 
पिताकी आज्ञाकों न मानेगा, वह (एक प्रकारसे) वर्णमकर 
कहलायेगा। ईश्वर सबका पिता हे, वीर्यरूप भी वही ह, जीवनम्ूप भी 
चही है। जिसके अधीन जीवन हे, उसको न मानकर सुखकी इच्छा 
करना वृथा है, क्योकि सुखका कारण (उद्‌गमस्थान) तो ईश्वर ही है । 


के हि 
ज्याकशातओ था उृ्ज्णा जी... 
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ईश्वरानुग्रहादेव पुंसामद्वैतवासना । 
'महद्धयपरित्राण विप्राणामुपजायते ॥ 
सगुण-निर्गुण दोनो रूप ईश्वरके ही हैं, ईश्वर्के बिना 'मै' और 'तृ! 
कोई नहीं है। नाम-रूप मिथ्या हैं। अस्ति, भाति, प्रिय ईश्वरका स्वरूप 
है। वह सच्चिदानन्द ईश्वर ही सत्य है, माम-रूप जजाल है। जो 
नाम-रूपमे फंसे हुए है, उनको सुख कहॉ है ? 
३--वेद स्वत प्रमाण हैं, इसलिये ईश्वर स्वत सिद्ध प्रमाण है, 
और सव परत प्रमाण है, ईश्वर्के अस्तित्वके लिये अन्य प्रमाणोकी 
आवश्यकता ही क्या है ? १- प्रत्यक्ष, २- अनुमान (शब्द), ३- 
उपमान, ४- अर्थापत्ति, ५- अनुपलर्ूव्धि--ये सब स्थूल वस्तुको ही 
प्रमाणित करते है | ईश्वर अव्याकृत है। शुद्ध सत्तगगुण ही प्रमाण है, वह 
निर्विकार है। ईश्वर अपने स्वरूपको कभी विस्मृत नही हुआ, इसलिये 
उसके लिये प्रमाण देनेकी आवश्यकता नहीं है। वैसे तो वेद, श्रृति, 
स्मृति, पुणण आदि सब शास्त्र ईश्वरका ही प्रतिपादन करते है। 
४--चक्रवर्ती राजा है, योवन दृढ़ है, सब विद्याओसे पूर्ण है, 
शत्रुओसे रहित है, सब उससे भयभीत होते है, सुन्दरी स्त्रियां उसके 
पीछे खडी होकर चेंवर डुला रही है, देह नीरोग है, पुष्ट और स्थूल शरीर 
है, यह पुरुष-सुख है। इससे सौगुना सुख मानव-गन्धर्वको है, उससे 
सौगुना सुख देव-गन्धर्वको है, उससे सौगुना सुख अजान-देवको है, 
उससे सौगुना सुख कर्मंदेवकों है, उससे सौगुना सुख मुख्य देवोको 
है--११ रुद्र, १२ सूर्य, ८ वसु--ये मुख्य देव हैं--इनसे सौगुना 
सुख इन्द्रको. है, इन्द्रसे सौगुना सुख बृहस्पत्तिको है, बृहस्पतिसे सौगुना 
सुख ग्रजापतिको है, प्रजापतिसे सौगुना सुख हिरण्यगर्भको है, 
हिरण्यगर्भसे अनन्तगुना सुख ब्रह्मवेत्ताको है। ऐसा सुख जिन्होंने 
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निष्काम कर्मके द्वारा अपने स्वरूपकी ग्रप्ति की है, उनको प्राप्त है। ये 
स्फुरणारहित वृत्तिमे खेल रहे हैं, क्योकि बुद्धिका कारण हिरण्यगर्भ है 
ओर हिरण्यगर्भ भी त्रिगुणोके अदर है, किंतु जो ईश्वरको ग्राप्त हो गया 
है, वह तो गुणातीत है। वहाँ निर्गुण-सगुणका भेद नहीं रहता। ब्रह्मवेत्ता 
अपने सुखकी महिमा अपने मुखसे वर्णन नहीं कर सकता, क्योंकि उस 
सुखकी महिमा अकथनीय और उससे अभिन्न है। 

मैने अपने जीवनमे बहुत कुछ अनुभव किये हैं। सर्प भी मेरे 
हाथोपर खेले हैं, भालू, शेर आदि हिंसक जत्तु भो मेंरे समीप बैठे हैं। 
एक बार मैं तीन दिनतक जलके अंदर पड़ा रहा, वहाँ भी अपने पिताको 
गोदमे खेलते हुए मुझको कोई भय नहीं हुआ। जोशीमठमें एक गुफाके 
अदर दिनके १२ बजे श्रीशड्डूराचार्यजीने मुझे दर्शन दिये थे। झाडियोगें 
शइयामरूपके दर्शन हुए थे, अब तो उनकी कृपासे मैं केवल उन्हींके 
नूरको सब समय सब जगह देखता हूँ। बास्तवमे इस विषयमें कहना- 
सुनना कुछ भी नहीं बनता। 

यदि देव-पूजा नहीं करोगे, ठाकुरद्वारे, महात्माओके पास तथा 
तीर्थेमि नहीं जाओगे तो चरण और देह पवित्र कैसे होगे ? एक गड्ढाजी, 
दूसरे अबतारोकी कथा, तीसरा साधु-सड्ग--ये तीनो ससारके जीबोंको 
तारनेके लिये हैं। जो इनका सेवन नहीं करते, वे मनुष्य अधम हैं। जो 
श्रीराम-कृष्ण आदि अवतायेकी तिन्‍दा करते हैं, वे वर्णसकर हैं। एक 
शेमकी भी निन्‍्दा नहीं की जा सकती । कौन-सा ऐसा रोम है, जिसमे 
चे पूर्ण नहीं हैं? क्या बनकर किसकी निन्‍्दा करते हो ? उस ब्रह्मसे 
भिन्न अपना स्प तो हमें बताओ ? परमात्मासे भिन्न कोई वस्तु हो, तव 
तो निन्‍दा की जा सके | वह तो रोम-रोममें भय हुआ है। कारण-कार्य 
सब वही है। जो उसको नहीं जानते, वे ही निन्‍्दा करते हैं। अपने पेटके 
लिये जो श्रुति-स्युतिका उल्टा अर्थ कस्ते हैं, वे शठ कहलाते हैं। 


स्वामीजी श्रीकेशवानन्दजी अवधूत श्प्र 
उनका न भला होगा और न इस लोक तथा परलोकमे उन्हे सुख ही 
मिलेगा। उनकी युग-युगान्तरोमे दुर्गति ही होगी। वे लोग भविष्यको 
नहीं विचारते | बुद्धिमान्‌ वही है, जो पहले कर्मका फल विचारे और 
फिर उसमे प्रवृत्त हो। जो ईश्वर-शरणमे आ पड़ते है, वे जन्म-मरणके 
दु.खमे कभी नहीं पड़ते | जो ईश्वर-शरणमे आते है, वे मूलसे सब दुःख 
गवाँ देते है। जो अहता-ममताको छोड़ ईश्वर-शरणमे आते है, वे 
अपने स्वामीको हृदयमे पाते है, द्वैत-कल्पनाका मूल गवाँते है, एक ही 
अखण्ड नजर पाते हैं, सत्यमे सत्यरूप मिलाते है, फिर गर्भमे नहीं 
आते हैं। जो ईश्वरके गुण गाते है, वे हरदम अखण्ड सुख पाते हैं, वे 
ईश्वररूप हो जाते हैं। जो सुखकी महिमा गाते हैं, वे दुःखमे कभी नही 
आते हैं। अन्तर-बाहर आप समाना, सत्त पुरुष पूरण परमाना। सब 
बस्ती सब ठौरमें, एकहि ब्रह्म छिपाना। अन्तर बाहिर आप समाया, 
सब जगत्‌ जिन आप उपाया। जन्म-मरणका फिर मृल न थाया, ऐसा 
ईश्वर जिसने हृदयमे गाया, संकट कटे परम पद पाया। 


स्तन्न्न और पतततन 


स्वामी श्रीहरिबाबाजी महाराज 


चारे प्रश्नोको पूछनेपर आप बोले-- 

मैं तो क्या कहूँ ? मुझे तो न किसी प्रकार्का अनुभव है, म कोई 
ऐसी विशेष बात है। मैं तो इतना ही जानता हूँ कि भक्तजन मुझपर प्रेम 
करते हैं, मुझे अपना मानते हैं | इसे ही मैं भगबत्‌की अपने ऊपर बडी 
कृपा मानता हूँ। 

भगवानके सम्बन्धकी बात तो क्‍या कहूँ। साधु-सन्यासियोमें 
कहीं-कहीं वह बात नहीं मिलती, जो छोटे-छोटे बालकोंमे मिल जाती 
है। भगवत्-सम्बन्धी बात इन बालकोसे पूछो (दैवयोगसे उसी समय 
कहींसे चार-पॉँच बालक भी वहाँ आ गये) । श्रीस्वामीजीने उनसे पजाबी 
(भाषा) मे कहा, “बालकों ! भगवानको तुमलोग जानते हो तो कहो | 
कई बार पूछनेपर और तो सब चुप रहे, परतु उनमेसे एक बच्चा बोला, 
परमेश्वर सब जगह है ।' स्वामीजी बोले, 'सब जगह हे, तुमने लोगोंसे 
सुना या देखा भी है ?” इसपर सब बालक कुछ चुप-से ही रहे। तब 
स्वामीजी महाराजने एक गुरुका उदाहरण देते हुए कहा कि 'दो शिष्य थे, 
उनसे गुरुजीने भगवानका--ईश्वर्का स्वरूप पूछा, एकने अनेक 
शझास्रसम्मत बातें बतायीं, उसके रूपका विविध प्रकारसे वर्णन किया, 
दूसरेसे पूछा गया तो वह कुछ भी नहीं बोला, केवल चुप रहा।' 

ईश्वरको जो देखता है, बह कुछ कह नहीं सकता ; उसके लिये 
जब कुछ कहना होता हे, तब उससे नीचेकी स्थितिमें उतरकर हो कहना 
होता है। ईश्वरका सच्चा वर्णन मौन है, ईश्वरको यदि देखनेकी इच्छा हो 
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तो जाकर भगवानके भक्तोके दर्शन करो। वही ईश्वरका रूप है। 
ससारके उदाहरणसे ईश्वरको क्या सिद्ध करना है। भगवान्‌के भक्तोके 
पास जानेसे स्वाभाविक ही सुख और शान्तिका अनुभव होता है। 
ससारके पाप-ताप नष्ट होते है। यही उसका प्रत्यक्ष रूप है, इससे 
अधिक मै कुछ नहीं कह सकता। 
(पुन प्रार्थना करनेपर निम्नलिखित पत्र आपने भेजा |) 
3४७ श्रीहरिः श्रीगुरवे नमः । 
यस्य देवे परा भक्तियथा देवे तथा गुरौ। 
त्तस्थैत्ते कथिता हार्था: प्रकाशन्ते महात्मन: ॥ 
महान्‌ पुरुषोका सड़ और सामीप्य ही श्रीभगवान्‌की सत्ता और 
उनके आनन्दको प्रत्यक्ष दिखलाते हैं। पूज्यपाद श्रीगुरुदेवकी समीपतामे 
बिना किसी साधन या प्रयत्रके ही मुझे श्रीभगवान्‌की स्फूर्ति प्राय निरन्तर 
रहती थी और यदि कभी स्वप्नमे भी सकट या भय होता तो अपने-आप 
उसी अवस्थामे श्रीभगवानद्वास वह हट जाता था। श्रीगुरुदेवके 
वाक्यामृत इस समय स्मरण आते हैं। अकबरने बीरबलसे पूछा-- 
१--तुम्हारा खुदा कहाँ रहता है 2? २--क्या करता है ? ३---क्या 
खाता है ? और ४--सकल्पद्वारा ही सब कुछ करनेमें समर्थ होनेपर 
भी अवतार क्यो धारण करता है? बीरबलने तीन प्रश्नोंका उत्तर 
दिया--- 
१--रहता तो सर्वत्र ही है, पर प्रत्यक्ष प्रकट सतोंके हृदयमे होता 
है। यदि मिलना चाहों तो वहां मिलेगा। 
२--काजियोको पाजी और पाजियोको काजी (अनवच्छिन्र 
परिवर्तन) । 
३--जीवाभिमान | 
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चोथे प्रश्नके उत्तर लिये बीरवलने कुछ मुहलत माँगी और इसी 
बीचमे अकबरके छोटे शाहजादेके समान एक नकली बालक बनवाया 
जो ठीक बसा ही दीख पडता था । बच्चेको खेलानेवाली दासीको समझा 
दिया कि जब आज सायकाल बादशाह बाहरसे आकर जलाशयके 
पास बेठे ओर तुम्हे पुकारकर बच्चा मांगे, तब असली बचचेको दूसरेके 
पास छिपाकर मकलो बच्चा देते समय पॉव फिसल जानेका बहाना 
करक गिर पड़ना आर साथ ही नकली बचचेको जलाशयमे गिरा देना ।' 
शामको अकबरके बाहरसे आकर बैठने और बच्चेके लिये पुकारनेपर 
दासीन वसा ही किया। बच्चेको पानीमे गिरते देख बादशाह घबराकर 
स्वय जलमे कूदमेको तैयार हो गये, इतनेमे ही बीस्बलने झट असली 
बच्चा त्यवकर कहा, 'सस्कार ! घत्रराइये नहीं, शाहजादा तो यह मोजूद 
ह। अकबरको बीर्बलकी ऐसी चेष्टापर क्रोध आया और उसने 
बीसबलको दण्डका हुक्म दिया | बीरबलने कहा, “हुजूर, मेने तो आपके 
प्रश्का उत्तर दिया है। हम आपके सैकडों नौकर-चाकर मोजूद थे, जी 
आपकी आज्ञापर प्राणतक देनेको तेयार थे, तो भी बचेपर आपकां 
इतना स्नेह था कि आप स्वयं जलमे कूदनेको विवश हो गये। इसी 
अकार सकल्पमात्रसे ही सब कुछ करनेमे समर्थ होनेपर भी 
श्रीभगवान्‌को अपने भक्त इतने प्योरे ह कि वे उनके लिये प्रेमविवश्ञ 
होकर स्वय प्रकट होते है।' 

(कक) श्रीश्रीगुरुदेबको श्रीवृन्दाबनमे प्रकट दर्शन 

श्रीमहाराजजी (श्रीगुर्देव) को यह जानकर कि अब भी 
श्रीवृन्दावनके श्रीसेवाकुझमे श्रीश्यामसुन्दर पूर्ववत्‌ लीझा करते है, 
दर्शनकी बड़ी इच्छा हुई। श्रीसेवाकुझमे रातको कोई रहने नहीं पाता, 
इसलिये श्रीमहाराजजी आधी रातके समय जाकर कुकी दीवारपर 
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चढकर बैठ जाते और भगवत््‌-स्मरण करते रहते, फिर चार बजेके 
करीब उतरकर आ जाते। इसी प्रकार करते-करते जितने दिनोका मनमे 
संकल्प किया था, उनमे केवल एक ही दिन शेष रह गया, पर दर्शन 
नहीं हुए। अन्तकी सत्रि आ गयी । मन आशा और निराशा दोनोसे भरा 
था कि अकस्मात्‌ सामने रासमण्डल प्रकट हुआ । एक सखीने कहा, 
“यहाँ तो कोई मनुष्य है ।' श्रीशयामसुन्दर बोले, "नहीं, वह तो मेरे परम 
भक्त है।' रास आरप्म हुआ, चारो ओर प्रेमानन्द छा गया। उस 
परमोत्कृष्ट रसको पानकर श्रीमहाराजजी प्रेमानन्दमे निमग्र हो गये, 
इतनेमे श्रीश्यामसुन्दने आकर श्रीमहाराजजीके कथधेपर अपना 
करकमल रखा और कहा, "मै प्रसन्न हूँ, वर माँगो ।' श्रीमहाराजजीने 
कहा, 'आपके दर्शनसे पर ओर क्या हे ? बस, ऐसा ही आपके चरणोमे 
प्रेम बना रहे ।' श्रीशयामसुन्दर “तथास्तु' कहकर मण्डलसहित अन्तर्धान 
हो गये। श्रीमहाराजजी भी मस्तीमे झूमते-झूमते वहॉसे आ गये। 
श्रीमहाराजजीके मुखारविन्दसे जीवनभरमे एक बार एकान्तमें यह प्रसग 
सुना था। सुनाते समय श्रीमहाराजजीके य्रेम-रोमसे दिव्यानन्द प्रकट हो 
रहा था और वही स्मृति मेरे जीवनका साधन है और साधन रहेगी। 

(ख) “योगक्षेम॑ वहाम्यहम' 

श्रीमहाराजजी विद्याध्ययन-काल. (सन्यस्त अवस्था) में 
श्रीकाशीजीमे निवास करते थे। एक बार अनध्यायमे एक दूसरे वृद्ध 
ब्राह्मण पण्डितजीके साथ वे बाहर वनभ्रमण ओर एकान्तसेवनको गये। 
वे सर्वत्र आनन्दपूर्वक प्रत्यक्ष श्रीभगवानंके प्रकाशका अनुभव करते 
और घूमते-घूमते दोपहरको जगलमे एक टूटे हुए मन्दिरपर पहुँचे । धूप 
अधिक थी, विश्रामके निमित्त वहीं बैठ गये। दोनोको भूख भी खूब 
लग गयी थी, परतु भिक्षाके निमित्त पास कोई बस्ती नही | पण्डितजी 
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खार अय क्या किया जाप 2 श्रीमहागजजीने कहा “गोविन्द मजन 
फूग “स्मर्तव्य सदा विष्णुर्विस्मर्तव्यों न जातुजित्‌।' इतनेमे ही 
एक बिल लण पुर्ष बनम आया उसफऊ हाथमे एक टोना, जिसमे पॉच 
पट थ श्रीमहागजजीके सामने प्रसाद रण प्रणाम कर बह चल्ठा गया । 
फुठ बातचीत नहीं हुई। पण्डितजीने पूछा कोर्ट आपका भक्त था 
क्या ? श्रीमह्मगजजीने मुस्कगकर कहा, “हाँ, भक्त ही था (क्योकि 
चिस्काट्स भक्तोके सच्च भक्त श्रीभगवान्‌ ही ह) ।' अब महाराजजी 
पण्डितजीस ओर पण्डितजी महागजजीसे आग्रह करने लगे कि 'इससे 
जल्पान कर लू आपको बहुत भूल छगी ह।' एक दूसरेको ऐसा 
कहात पर सकोचवश उन प्रेडोकों ग्रहण कोई न कर्ते। इतनेमे 
मन्दिग्की छतपरसे उसी पुम्षकी आवाज आयी कि सकोच मत करो, 
दोनो अहण के ।' आश्चर्य ओर आनन्दके साथ दोनोने एक-एक करके 
पडा उठाना आरम्भ किया। दोना रुचिपूर्वक पेडे साते जायें, पर दोनोमे 
बही पॉच-के-पॉच | दोनोने पेटभर प्रसाद पाया, पर दोनेके पाँच पेड़ 
बच ही रह (अनन्त श्रीभगवानके सम्बन्धका सभी कुछ अनन्त €) । 
श्रीभगवत्‌-लोलाको देखकर दोनो आनन्द-उत्साहसे भर गये। साय- 
काल काशीजी आकर सबको उसमेसे प्रसाद दिया, फिर भी दोनेके 
पैडे पॉच-के-पॉँच। तथ श्रीमहाराजजीने उस दोनेकों प्रसादसहित 
श्रीभागीरर्थीजीके अर्पण कर दिया। 

ऐसी श्रीमहाराजजीके सम्बन्धकी बीसियो अलोकिक घटनाएँ 
स्मरण आ रही हे, सकोंचवश लिखनेका साहस नहीं। हरि- 3७॥ 


न्‍नन और सतसस+ 
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ईश्वकके विषयमे जो प्रश्न किये गये है, उनको सुनकर मुझको 
आश्चर्य नही होता, क्योकि यह विपय चुद्धिकी पहुँचके बाहरका है। 
आश्चर्य तो इसमें मानना चाहिये कि जो ईश्वरको मानते हुए भी नहीं 
मानते । ईश्वस्के तत्वको न जानकर ईश्वर्को माननेवाले कहते है कि ईश्वर 
मर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ू, न्‍्यायकारी, कर्मफलदाता, सत्य-विज्ञान- 
आनन्दधन है। इस प्रकार वे ईश्वर्के स्वरूपको बतलाते है, पर ईश्वरके 
निर्माण किये हुए नियमोका पालन नहीं करते। ऐसे पुरुषोका मानना 
केवल कथनमात्र है। ऐसे ही मनुष्योकी मूर्खताका यह फल है कि 
आज ससारमे ईश्वस्के अस्तित्वमे सदेह किया जाता हे । ईश्वरको सर्वथा 
न माननेबालोकी अपेक्षा बचनमात्रसे ईश्वस्के माननेवालोको उत्तम 
समझता हुआ भी मैं उनकी निन्‍दा इसलिये करता हूँ कि ऐसे अश्रद्धालु 
मनुष्य ही अनीश्चरवादके अचारमे एक प्रधान कारण हुए है जो 
वास्तवमे ईश्वरको समझकर ईश्वरको मानते है, उन्हीका मानना सराहनीय 
है, क्योकि जो ईश्वर्के तत्त्तको जान जाता है, उसके आचरण परमेश्वरकी 
मर्यादाके प्रतिकूल नही होते, प्रत्युत उसीके आचरण प्रमाणभूत और 
आदरणीय होते है। भगवान्‌ कहते हैं--- 
यद्‌ चदाचर्गति श्रेएम्तत, नहिलेजरो, जा ५ 
स॒ यत्‌ प्रमाण कुरुते ल्लेकस्तदनुबर्तते ॥ 
(गीता ३॥२१) 
“श्रेष्ठ पुछएष जो-जो आचरण करता है अन्य पुरुष भी उसीके 
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अनुसार बर्तते हैं, वह पुरुष जो कुछ प्रमाण कर देता है, लोग भी 
उसीका अनुसरण करते है।' ऐसे पुरुष ही ईश्वरवादके सच्चे प्रचारक है, 
म तो एक साधारण पुरुष हूं। यद्यपि ईश्वर-विषयक प्रश्नोके उत्तर देनेमे 
में असमर्थ हूँ, तथापि पाठकोके लिये साधु पुरुषोके सड़ और अपने 
विचारसे उत्पन्न हुए भावोका कुछ अश अपनी साधारण बुद्धिके 
अनुसार उनकी सेवामे रखता हूँ। सजजनगण मुझे बालक समझकर मेरी 
त्रुटियोको क्षमा करेगे | ईश्वरका विषय बडा गहन और रहस्यपूर्ण है, इस 
विषयमे बडे-बड़े पप्डितजन भी मोहित हो जाते हैं, फिर मुझ-सरीखे 
साधारण मनुष्यको तो बात ही क्‍या है। 

१-- (क) ईश्वर बिना ही कारण सबपर दया करता है, प्रत्युपकार- 
के बिना न्याय करता है और सबको समान समझकर सबसे प्रेम करता है। 
इसलिये उसको मानना कर्तव्य है और कर्तव्यपालन करना ही 
मनुष्यत्व है। 

(ख) ईश्वस्को बिना माने उसके तत्त्वकी खोज नहीं हो सकती और 
उसकी खोज हुए बिना उसके तत्त्वका ज्ञान नहीं हो सकता और 
ईश्वर-ज्ञानके बिना कल्याण होना सम्भव नहीं । 

(ग) ईश्वरको माननेसे उसकी प्राप्तिके लिये उसके गुण, प्रेम, 
प्रभावको जाननेकी खोज होती है ओर उसके नामका जप, स्वरूपका 
ध्यान, गुणोके श्रवण-मननकी चेष्टा होती है, जिससे मनुष्यके पापो, 
अवगुणो एव दु ख़ोका नाश होकर उसे परमानन्दको प्राप्ति हो जाती है 

(घ) अच्छी प्रकारसे समझकर ईश्वरको माननेसे मनुष्यके द्वारा 
किसी प्रकारका दुराचार नहीं हो सकता | जिन पुरुषोंमें दुराचार देखनेमें 
आते हैं, वे वास्तवमें ईश्वरको मानते ही नहीं । झूठे ईश्वरवादी बने हुए हैं । 

-(ड) सचे हृदयसे ईश्वरको माननेवालंकी सदासे जय होती आयी है। 
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धरुव-प्रह्मदादि-जैसे अनेको ज्वलन्त उदाहरण शाख्त्रेमे भरे हे। 
वर्तमानमें भी सचे हृदयसे ईश्वरको मानकर उसकी शरण लेनेवाल्ग्रेकी 
प्रत्यक्ष उन्नति देखी जाती है। 

(च) सम्पूर्ण श्रुति, स्मृति आदि शास्त्रोकी सार्थकता भी ईश्वरके 
माननेसे ही सिद्ध होती है, क्योकि सम्पूर्ण शास्रोका ध्येय ईश्वरके 
प्रतिपादनमे ही है। 

वेदे रामायणे चैब पुराणे भारते तथा। 
आदी मध्ये तथा चान्ते हरि सर्वत्र गीयते॥ 

इसी प्रकार ईश्वरको माननेसे अनन्त लाभ है। 

२--(क) कमेके अनुसार फल भुगतानेवाले सर्वन्यापी 
परमात्माकी सत्ता न माननेसे मनुष्यमे उच्छूल्ललता बढती है। उच्छूड्डूल 
मनुष्यमें झूठ, कपट, चोरी, जारी, हिंसादि पापकर्मोकी एवं काम, क्रोध, 
लोभ, मोह, अहकार आदि अवगुणोकोी वृद्धि होकर उसका पतन हो 
जाता है, जिसके परिणाममे वह और अधिक दु खी बन जाता है। 

(ख) ईश्वरको न माननेसे ईश्वरके तत्त्वज्ञानकी खोज नहीं हो 
सकती और तत्त्वज्ञाकी खोजके बिना आत्माका कल्याण नही हो 
सकता। 

(ग) ईश्वरको न माननेसे कृतप्नताका दोष आ जाता है, क्योकि 
जो पुरुष सर्व ससारके उत्पन्न तथा पालन करनेवाले सबके सुहृद्‌ उस 
परमपिता परमात्माको ही नही मानते. वे यदि अपनेको जन्म देनेवाले 
माता-पिताको न माने तो क्‍या आश्चर्य है? और जन्मसे उपकार 
करनेवाले माता-पिताको न माननेवालेके समान दूसरा कौन कृतप्न है। 

(घ) ईश्वस्को न माननेसे मनुष्यकी आध्यात्मिक स्थिति नष्ट हो 
जाती है और उसमें पशुपन आ जाता है। ससारमे जो ल्मेग ईश्वरको नही 
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मानते, गौर करके देखनेसे उनमे यह बात प्रत्यक्ष देखनेमे आती है । 

इसी प्रकार ईश्वर्को न माननेमे अन्य अनेको महान्‌ हानियों हैं, पर 
विस्तारके भयसे अधिक नहीं लिखा गया। 

३--ईश्वरके अस्तित्वमे प्रमाण पूछना कोई आश्चर्यजनक बात या 
बुद्धिमत्ता नही है। इस विषयमे प्रश्न करना साधारण है। स्थूल-बुद्धिसे 
न समझमे आनेवाले विषयमे समझदार पुरुषको भी शड्डा हो जाती है, 
फिर साधारण मनुष्योकी तो बात ही कया है ? परतु विचारनेकी बात 
है कि जो परमात्मा स्वत प्रमाण है और जिस परमात्मासे ही सबका 
प्रमाण सिद्ध होता है, उसके विषयमे प्रमाण पूछना एक प्रकारका 
बॉलकंपन है, जैसे किसी मनुष्यका अपने ही सम्बन्धमे शड्ढा करना कि 
'मे हूँ या नही' व्यर्थ है, वैसे ही ईश्वरके विपयमे पूछना भी हैं। यदि 
कहो कि मै तो प्रत्यक्ष हूँ, ईश्वर तो ऐसा नहीं है। यह कहा जा सकता 
हे, पर्तु असल बात तो यह है कि परमात्मा इससे भी बढकर प्रत्यक्ष 
हे | कोई पूछे कि 'हमसे बढकर परमात्माकी प्रत्यक्षता कैसे ?' इसका 
उत्तर यह है कि जेसे स्वप्न-अवस्थाके अनुभव किये हुए पदार्थ और 
शरीर जाग्रत-अवस्थामे नहीं रहते, इसी बातकों लेकर यह डाह्ढा हो 
सकती है कि यह जाम्रत-अवस्थामे दीखनेवाले पदार्थ और शरीर भी 
किसीका स्वप्न हो, क्योंकि स्प्रके पदार्थोका स्वप्न-अवस्थामे परिवर्तन 
देखते हे, वैसे ही जाम्रत्‌-अवस्थाके पदार्थोक्रा जाग्रतू-अवस्थामे 
परिवर्तन देखते हे, परतु जिससे इन सबकी सत्ता है और जो सबके नाश 
होनेपर भी नाश नहीं होता, जो सबका आधार ओर अधिष्ठान है, उस 
निर्विकार परमात्माकी प्रत्यक्षता हमारे व्यक्तिगत अस्तित्वकी अपेक्षा 
बहुत विशेष है, पर इस प्रकारकी प्रत्यक्षता उन्हीं महात्मा पुरुषोकी होती 
है कि जिनकी महिमा सब झास्त्र गाते हे। जो सृक्ष्मदर्शी है, वे ही 
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सूक्ष्मबुद्धिके द्वारा परमात्माका प्रत्यक्ष साक्षात्कार करते है। इस विषयमे 
श्रुति, स्मृति, इतिहास, पुराणादि शास्त्र और महात्मा पुरुषोके वचन 
प्रमाण हें । जिनको स्वय साक्षात्‌ करनेकी इच्छा हो, वे भी श्रुति, स्मृत्ति 
तथा महात्मा पुरुषोके बताये हुए मार्गके अनुसार साधनके लिये प्रयत्न 
करनेसे पससमात्माको प्रत्यक्ष कर सकते हे। परमात्माके अस्तित्वको 
सिद्धिमे युक्तिप्रमाण भी हैं। कार्यकी सिद्धिसे कारणके निश्चय करनेको 
युक्तिप्रमाण कहते हैं। ससारमे किसी भी वस्तुकी उत्पत्ति और उसका 
सचालन किसी कर्ताके बिना नही देखा जाता ) इसीसे यह निश्चय होता 
हे कि पृथ्वी, समुद्र, सूर्य, चन्द्रमा, नक्षत्र, अग्नि, वायु, आकाश, दिशा 
और काल आदिकी रचना और नियमानुसार उनका सचालन करनेवाली 
कोई बडी भारी दाक्ति हे, उसी शक्तिको परमात्मा समझना चाहिये | यदि 
कहो, बिना कर्तकि प्रकृतिसि ही अपने-आप सब उत्पन्न हो जाते हे, 
इसमे कर्ताकी कोई आवश्यकता नही, जेसे--वृक्षसे बीज और बीज्से 
चुक्ष अपने-आप ही उत्पन्न होते हुए देखनेमे आते हे, ठीक हे, किंतु 
यह कहना युक्तियुक्त नही हे | प्रथम तो यह बात विचारनी चाहिये कि 
पहले बीजकी उत्पत्ति हुई या वृक्षकी ? यदि वृक्षकी कहो तो वृक्ष 
कहाँसे आया और चीजकी कहो तो बीज कहाँमे आया ? यदि दोनोकी 
उत्पत्ति एक साथ कहो तो किसके द्वार किससे हुई ? क्योकि बिमा 
किसी कारणके कार्यकी उत्पत्ति सम्भव नहीं। जिससे और जिसके द्वारा 
बीज, वृक्ष आदिकी उत्पत्ति हुई है, वही परमात्मा हे। 
दूसरा प्रश्न होता हे कि यह प्रकृति जड हे या चेतन ? यदि जड 
कहो तो चेतनकी सत्ता-स्फूर्तिक बिना किसी पदार्थका उत्पन्न ओर 
सचालन होना सम्भव नहीं और यदि चेतन कहो तो झिर हमारा कोई 
विगेध नहों, क्योकि चेतन-शक्ति ही परमात्मा है, जिनके द्वारा इस 
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समारकी उत्पत्ति हुई हे । केबल ससारकी उत्पत्ति ही नहीं, चेतनकी सत्ता 
बिना इस ससारका सचालन भी नियमानुसार नहीं हो सकता। बिना 
यन्त्रीके किसो छोटे-से-छोटे यन्नका भी सचालन होता नहीं दिखायी 
डेता। किसी भी कार्यका सचालन हो, बिना सचालकके बह नष्ट-भ्रष्ट 
हो जाता हे, अतएव जिससे इस ससारका नियमानुसार सचालन होता 
है उसीको परमात्मा समझना चाहिये। जीवोके किये हुए कमेकि 
फलोका भी सर्वव्यापी, सर्वशक्तिमान्‌ सर्वज्ञ परमात्माके बिना यथायोग्य 
भुगताया जाना सम्भव नहीं है, यदि कहो, 'कर्मेकि अनुसार कर्ता 
पुरुषका किये हुए कर्मोका फल अपने-आप मिल जाता है, तो यह 
कहना युक्तियुक्त नहीं, क्योकि कर्म जड होनेके कारण उनमे क्रियाओके 
अनुसार फल-विभाग करनेकों शक्ति नहीं है और चेतन जीव बुरे 
कर्मोका फल दु ख स्वय भोगना चाहता नहीं । चोर चोरी करता हे और 
चोरीके अनुसार राजा उसे दण्ड देता हे, परतु न तो वह चोर जेलखानेम 
स्वय जाता हे और न वह चोरीरूप कर्म ही उसे जेल पहुँचा सकता है। 
गजाको आज्ञासे नियत किये हुए अधिकारी लोग ही चोग्रेके अपराधके 
अनुसार उसे जेलका दण्ड देते ह, इसी प्रकार पापकर्म करनेबाले 
पुरुषोको परमेश्वरके नियत किये हुए अधिकारी देवता पाप-क्मोंका 
दु खरूप दण्ड देते ह। ऐसे हो थह जीव किये हुए सुकृत क्मोका 
फलरूप सुख भोगनेम भी असमर्थ हे। जेसे, कोई गजाके कानुने 
अनुसार चलनेवाले व्यक्तिको राजा या उसके नियत किये हुए पुरुषोद्राग 
क्रमेंकि अनुसार नियत किया हुआ ही पुरस्कार मिलता है, उसी प्रकार 
सुकृत या सत्कर्म करनेवाले पुमुपोकों भी उनके कमंकि अनुसार 
परमेश्वरद्वारा नियत किया हुआ फल मिलता है। अज्ञानके द्वाग मोहित 
होनके कारण जीवोको अपने कमकि अनुसार स्वतन्ततासे एक झगगैस्स 
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दूसरे शरीरमे जानेका सामर्थ्य और ज्ञान भी नहीं है। 

इसके सिवा सृष्टिके प्रत्येक कार्यमे सर्वत्र प्रयोजन देखा जाता है। 
ऐसी प्रयोजनवती सृष्टिकी रचना बिना किसी परम बुद्धिमान्‌ चेतन 
कर्ताके नहीं हो सकती। 

ऊपरके विवेचनसे यह वात सिद्ध होती है कि परमेश्वरके बिना न 
तो ससारकी उत्पत्ति सम्भव है, न संचालन हो सकता है, न जीवोको 
उनके कर्मफलका यथायोग्य फल प्राप्त हो सकता है और न सप्रयोजन 
सृष्टि हो सकती है। 

उपर्युक्त प्रमाण तो तर्कानुकूल दिये गये हैं, वस्तुतः ईश्वर 'स्वत प्रमाण' 
प्रसिद्ध है, क्योकि सम्पूर्ण प्रमाणोकी सिद्धि ईश्वरके प्रमाणसे ही सिद्ध होती 
है, इसलिये उसमे अन्य प्रमाणोकी आवश्यकता नहीं। 

ईश्वरके होनेमे शास्त्र भी प्रमाण है। सम्पूर्ण श्रुति, स्मृति, इतिहास, 
पुराणोका तात्पर्य भी ईश्वरके प्रतिपादममे ही है। इसके लिये 
जगह-जगह असंख्य प्रमाण देख सकते है। 

यजुर्वेद-- 

ईशा वास्यमिदों सर्व यत्किक्ष जगत्यां जगत्‌। 

'इस जगत्‌मे जो कुछ भी है, वह सब-का-सब ईश्वरसे ही व्याप्त है ।' 

ब्रह्मसूत्र-- 

“जन्पाद्यस्य यत:”, 'शासत्रयोनित्वात्‌ !? 

'जिससे उत्पत्ति, स्थिति और पालन होता है, वह ईश्वर है। 
शाखका कारण होनेसे अर्थात्‌ जो शास्त्रका उत्पादक है तथा शाखद्वारा 
प्रमाणित है, वह ईश्वर है। 

गीता--- 

सर्वस्थ' चाह हृदि संनिविष्टो 
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मत्त  स्मृतिज्ञाननमपोहेन च। 
वेदशे स्वेरहमेव . चेद्यो 
वेदान्तकृद्‌_ वेदविदेव चाहम्‌॥ 
(२० १) 
म ही सब प्राणियाक हृदयम अन्तर्यामीरूपसे स्थित हू तथा मुझस 
न स्मृति ज्ञान आर अपाहन हावा ह ओर सब वेदोद्वारा में ही जाननयाग्य 
हूं तथा बदान्तका कर्ता आर बदाका जाननवाला भा मे ही हू। 
ईश्वर सर्वभूताना. हद्देशेर्ज़ुन॒ तिष्ठति। 
भ्रामयन्‌ सर्वभूतानि यन्त्रारूढहानि मायया ॥। 
(१८ ६१) 
ह अजुन। शरीग्रूप यन्तम आरूढ हुए सम्पूर्ण प्राणियाका 
अन्तर्यामा परमश्चर अपना मायास उनक कमकि अनुसार भ्रमाता हुआ 
सय्रक हटयम स्थित 7 । 
ज्यात्तिधतापणि तज्ज्योत्तिस्तमस परमुच्यत । 
ज्ञान तय ज्ञानगम्य हृदि सर्वस्य विध्टितम्‌ ॥ 
| है 
यह ज्त्म ज्यातियाका भा ज्याति एय सायास -ति पर कहां जाता 
ह तथा पग्मात्मा आधस्वरूप आर जानमयाग्य ह€ एय तत्तज्ञानस प्राप्त 
हामयाला आर सय्क हतयम स्थित ह। 
उत्तम पुरुषस्त्वन्य परमात्पेत्युदाहत । 
यो. लोकन्रयणाविश्य बिभर्त्यव्यय ईश्वर ॥ 
६१ 4१७) 
उन (क्षर अक्षर) दानास उत्तम पुरुष ता अन्य ही ह कि जा 
तीना लाकाम प्रवदश् करक सबका धारण पाषण करता है एव 
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अविनाञ्ञी परमेश्वर और परमात्मा, ऐसे कहा गया है।' 
योगदर्शब-- 
क्लेशकर्मविपाकाशयैरपरामृष्ट: पुरुषविशेष ईश्वर: । 
तत्न निरतिशये सर्वज्ञबीजम्‌ । 
पूर्वेघामपि गुरु. कालेनानवच्छेदात्‌ । 
(समाधिपाद २४--२६) 
'अविद्या, अस्मिता, राग, ट्वेप, अभिनिवेश (मरणभय)--इन 
पाँच क्लेशोसे, पाप-पुण्य आदि कमेसि, सुख-दु खादि भोगोसे और 
सम्पूर्ण वासनाओसे रहित पुरुषविशेष (पुरुषोत्तम) ईश्वर है। उस 
परमेश्वरमे निरतिशय सर्वज्ञता है। वह पूर्वमे होनेवाले ब्रह्मादिका भी 
उत्पादक और शिक्षक है तथा कालके द्वार उसका अवच्छेद नहीं 
होता ।' 
उपनिपद्‌ू-- 
यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते, येन जातानि जीबन्ति, यत्‌ 
प्रयनत्यभिसविशन्ति | तद्विजिज्ञासस्व । 
(तैत्तितीय* ३।१) 
“जिससे सब भूत उत्पन्न होते है, जिससे उत्पन्न हुए जीते हें, नाश 
होकर जिसमें छीन होते है, उसको तू जान, वह ब्रह्म है।' 
एको देव: सर्वभूतेषु गूढः 
सर्वव्यापी. सर्वभूतान्त्तरात्मा । 
कमध्यक्ष: सर्वभूताधिवास: 
साक्षी चेता केवलो निर्मुणश्ष ॥ 
(श्वेताश्वतर उ० ६। १५१) 
'एक ही देव (परमात्मा) सब भूतोके अन्तस्तलमें विराजमान है, 
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वह सर्वव्यापी है, सब भूतोका अन्तरात्मा है। वही कर्मोका अध्यक्ष, 
सब भूतोका निवासस्थान, साक्षी, चेतन, केवल और निर्गुण ह। 
श्रीमद्धागवतमें श्रीभगवान्‌ कहते हें-- 
अह ब्रह्म च शर्वश्वच जगत कारण परम्‌। 
आत्प्रेश्चर उपद्रष्टा स्वयदृगविशेषण ॥ 
आत्ममाया समाविश्य सो5ह गुणमर्यी द्विज। 
सुजन्‌ रक्षन्‌ हरन्‌ विश्व दे सज्ञा क्रियोचिताम्‌॥ 
(४।७।५० ५१) 
हे ब्राह्मण | में ही ब्रह्म हूँ, शिव हूँ और जगत्‌का परम कारण 
हूँ। में हो आत्मा और ईश्वर हूँ, अन्तर्यामी हूँ, स्वय द्रा् हूँ तथा निर्गुण 
हूँ। मैं अपनी त्रिगुणमयी मायामे समाविष्ट होकर विश्वका पालन, पोषण 
ओर सहार करता हुआ क्रियानुसार नाम धारण करता हूँ।' 
महाभारत--अनुशासनपर्वके १४९ बें अध्यायमें कहा है-- 
अनादिनिधन विष्णु सर्वलोकमहेश्ररम्‌ 
लोकाध्यक्ष स्तुतन्नित्य सर्वदु खातिगो भवेत्‌॥ ६ ॥। 
ब्रह्मण्य सर्वधर्मज्ञ लोकाना कीर्तिवर्धनम्‌ । 
लोकनाथ महद्‌ भूत्र सर्वभूतभवोद्धवम्‌ ॥ ७ ॥ 
परम यो महत्तेन परम यो महत्तप । 
परम यो महद्‌ ब्रह्म परम य परायणम्‌॥ ९॥ 
पवित्राणा पवित्र यो मड्रलाना च मड्डलम्‌ । 
देवत देवताना चे भूतांमा योडव्यय पिता ॥ १० ॥ 
“उस अनादि अनन्त, सर्व्ोकव्यापक, सर्वलोकमहेश्वर, सब 
स्तरेकोंके अध्यक्षकी सदा स्तुति करनेवाला सब दु खोंको ल्ँघ जाता' 
ह।' “जो परम ब्रह्मण्य, सब धर्मोको जाननेवाले, लोकोंको कोर्तिको 
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बढ़ानेवाले, छोकनाथ, सर्वभूतोको उत्पन्न करनेवाले महान्‌ भूत है।' 
“जो तेजके परम और महान्‌ पुञ्ञ हैं, जो बडे-से-बड़े तपोरूप हैं, जो 
परम महान्‌ ब्रह्मरूप है और आश्रयके परमधाम है ।' “जो पवित्र है, जो 
मड्डलोका मन्नुलरूप है, जो देवताओका परम देवता है और जो 
अ्राणिमात्रका अबिनाशी पिता है।' 
वाल्मीकीय रामायण--- 
कर्ता सर्वेस्थ लोकस्य श्रेष्ठो ज्ञानविंदां विभुः। 
अक्षर ब्रह्म सत्यं च मध्ये चानते च राघवः । 
लोकारनां सव॑ परो धर्मों विषर॒क्सेनश्रतुर्भुजः ॥ 
(युद्धकाप्ड ११७। ६, १५) 
ब्रह्मा कहते हैं---'हे देव ! आप सम्रस्त लोकोके कर्ता, ज्ञानियोमे 
श्रेष्ठ विभु हैं। आप ही सब ल्लेकोंके आदि, मध्य, अन्तमे विराजित 
अक्षर ब्रह्म और सत्य हैं, आप सब लोकोके परम धर्म विप्रक्सेन 
चतुर्भुज हरि हैं।' 
जैन, बौद्ध और चार्वाक आदि कतिपय मतोको छोड़कर ऐसा कोई 
भी वेद-शास्त्र नहीं है, जिसमें ईश्वरका प्रतिपादन न किया गया हो । 
यहाँतक कि मुसलमान, ईसाई आदि भी ईश्वरके अस्तित्वको मानते 
हैं। यथा-- 
कुरान--पूर्व और पश्चिम सब खुदाके ही हैं। तुम जिधर भी 
अपना मुँह घुमाओगे, उधर ही खुदाका मुख रहेगा। खुदा वास्तबमे 
अत्यन्त ही उदार है, सर्वशक्तिमान्‌ है। 
ईसाने कहा है--जिसका ईश्वरमे विश्वास है तथा जो भगवान्‌की 


जक्तिका आश्रित है, वह संसारसे तर जायगा, पर अविश्वासियोकी बड़ी 
दुर्गति होगी। 
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४--मनुष्य यदि विचारदृष्टिसे देखे तो उसे न्‍्यायकारी और परम 
दयालु ईश्वरकी सत्ता और दयाका पद-पदपर परिचय मिलता हे। 
प्राचीन और अर्वाचीन बहुत-से महात्माओंकी जीवनियोमे इस प्रकारकी 
घटनाओके अनेको प्रमाण प्राप्त होते है। में अपने सम्बन्धमे इस 
विषयपर क्या लिखूँ ? अवश्य ही मैं यह विनय कर सकता हूँ कि 
सर्वशक्तिमान्‌ विज्ञानानन्दघन परमात्माकी सत्ता और दयापर तथा उसके 
फलस्वरूप होनेवाली महात्माओकी जीवन-घटनाओंपर विश्वास करनेसे 
अवश्य लाभ होता है। 


| 
| 


महामहोपाध्याय डा० घँ० श्रीगमोपीनाथजी 
कविराज, एम० ए०, डी० लिद्‌ 


सम्पादक महोदयने व्यक्तिगत भावसे चार प्रश्न उत्तरके लिये मेरे 
पास भेजे है; परंतु मैं इन्हे व्यक्तिगतरूपमे न लेकर कुछ अंशोमे 
व्यापकरूपमे ही अहण करता हूँ। यद्यपि ये प्रश्न सम्पादककी ओरसे ही 
आये हैं, तथापि चस्तुत्ः ये किसी आध्यात्मिक तत्वजिज्ञसुके ही 
स्वाभाविक प्रश्न हैं। अतः इनका उत्तर व्यक्तिगतरूपसे देना समीचीन 
नहीं मालूम होता। इसके दो विशेष कारण भी हैं-- 

(क) यदि ये प्रश्न केवल व्यक्तिविशेषके प्रश्न होते, अर्थात्त्‌ यदि 
वे जिज्ञासु होकर प्रतिनिधिरूपसे प्रश्न न उठाते त्तो मेस उत्तर भी 
ठीक-ठीक व्यक्तिगत होता, क्योकि इन प्रश्नोके किसी-किसी अशका 
उत्तर देते समय अपने जीवनकी कुछ ऐसी अआाभ्यन्तरीय और बाह्य 
घटनाओंका उल्लेख करना आवश्यक है, जो अन्तरड्भरूपसे व्यक्ति- 
विशेषके प्रति ही किया जा सकता है। पर जिसका प्रकाश्यरूपमें 
लोक-समाजमे कोई भी अनुभवी व्यक्ति उल्लेख करना नहीं चाहेगा। 

(ख) साधन-जगत्‌का जो निगूढ़ रहस्य है, जिसकी प्राप्तिके लिये 
दीर्घकाकुतक सत्यखरूप 'सदगुरुकी कृपाका अवलम्बनकर तीत्र 
पुरुषार्थका प्रयोग करना पड़ता है, तार्किक-प्रकृति-विशिष्ट तथा 
साधनहीन पुरुषोंके सामने उस रहस्यकी आलोचना करना उचित नहीं 
है। वहाँ इस आलोचनाका यथार्थ फल उत्पन्न नहीं हो सकता | 

इन्हीं दो बातोंकी सामने रखकर मैं यथासम्भव संक्षेपमें अथ च 


श्छ८ ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
विशदरूपमे इन चारो प्रश्नोकी आलोचना करनेमे प्रवृत्त होता हूँ। 
(१) 

पहला प्रश्न यह है कि---'हम ईश्वरमे विश्वास क्यों करे 2” इसका 
उत्तर देनेके पूर्व मेश कहना है कि जिन सब बस्तुओकी सत्ता तथा 
क्रियाकों हम अनेको कारणोसे ल्लैकिक दृष्टिसे स्वीकार करनेके लिये 
बाध्य होते है, उनके विषयमे हमारे हृदयमे विश्वासकी उत्पत्ति किस 
प्रकार होती है ? यहाँ 'विश्वास' शब्दसे प्रश्नकर्ताका क्या उद्देश्य हे, यह 
वही जाने, परतु यह निश्चित है कि जिसे विश्वास कहा जाता है उसकी 
दो विज्वेष अवस्थाएँ है। इन्ही दोनो अवस्थाओका विश्लेषण कल 
ही विश्वासके कारणके सम्बन्धकी धारणा बहुत कुछ स्पष्ट हो जायगी। 
आप्त पुरुषोके मुखसे कोई बात सुनकर एवं उसके विचार करनेकी शक्ति 
न रहनेपर अथवा उसके सम्बन्धमें कोई प्रवृत्ति न होनेपर, वह आप्त- 
वाक्य सत्य है, ऐसी धारणा स्वभावत ही मनमे उत्पन्न होती है। 
वाल्यकालमे जब बूढी दादी या दादाजीके मुखसे अनोखी-अनोखी 
कहानियाँ सुनता था, जब हृदय सरल था तथा सासारिक स्स्कार 
विशेषरूपसे चित्तमे सचित नहीं हुए थे, उस समय कल्पनाके वलसे 
मनश्चक्षुके सामने उन सारी कहानियोमे वर्णन किये हुए दृश्य मानो 
जीवितरूपमे आँखोके सामने आ जाते थे। उस समय लोकिक ज्ञान 
तथा युक्तिका विकास वैसा न होनेके कारण सम्भव या असम्भवका 
निर्णय नहीं कर पाता था। फलत कोई भी बात मनमें असम्भनर नहीं 
जान पडती थी। जब दादी कहती--असुक वृक्षपर भूत रहता है, उसे 
सुनकर सचमुच ही सध्याके समय अथवा शून्य सत्रिमें उस स्थानके 
पास होकर जानेमें शरीर काँप उठता था, भूत है इस बातको सुनते 
ही सचमुच ही भूतकी सत्तामें विश्वास उत्पन्न हो जाता, युक्तिवी 
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आवश्यकता अपेक्षित न होती और न मनमें वैसी प्रवृत्ति ही उत्पन्न 
होती । बहुतेरे इसे अन्धविश्वासके नामसे पुकारेंगे; परंतु मेश कथन यह 
है कि उपर्युक्त दोनों दृष्टान्तोंसे यही बात समझमे आती है कि मनुष्यकी 
ऐसी एक अवस्था है, जब शब्दश्रवण करते ही अर्थवोधके साथ-साथ 
शब्दके प्रतिपाद्य विषयके सम्बन्धमें मनमे दृढ़ विश्वास उत्पन्न हो जाता 
है। यह विषय बहुत ही जटिल है; यहातक कि अन्तर्दृष्टिसम्पन्न 
मनस्तत्त्त-वेत्ताओंको भी यह सहज ही हृदयड्रम होनेका नहीं । तथापि 
सभी इस बातको भलीभाँति जानते हैं कि इसको समझनेमें किसीको 
कोई कष्ट नहीं होता । यह जो सरल और स्वच्छ हृदयकी बात कही गयी 
है, इसका उत्कर्ष किसी व्यक्तिविशेषमें इतना अधिक रह सकता है कि 
किसी विषयमें वाक्य-उच्चारणके साथ-ही-साथ उसके चित्तमे उसी 
विषयका दृश्यरूपमें तत्काल ही आविर्भाव हो जाता है। कृत्रिम 
नख-दर्पणादि प्रक्रियामें, बालककी दृष्टिके सामने शुद्ध शब्द उच्चारण 
करके इच्छानुसार दृश्य या वस्तु प्रकाशित की जा सकती है; इसका भी 
मूल कारण यही है। वेदान्तके ग्रन्थोंकी आलोचना करनेपर देखा जाता 
है कि शा्तरोंमें जाक्य या शब्दसे अपरोक्षज्ञान किस प्रकार उदभूत हो 
सकता है ? इसके विषयमें अनेक प्रकार्से बिचार किया गया है। 
शब्द-माहात्यसे मनश्चक्षुके सामने शब्दबोध्य अर्थका किस प्रकार 
आविर्भाव होता है, यहाँ उसपर आलोचना करनेकी आवश्यकता नहीं। 
पाश्वात्त्य देशोंके विद्वानोंने उसपर यथेष्ट आलोचना की है एवं हमारे 
शास्त्रों भी उसकी अनेक रहस्यमयी बातोंका वर्णन हुआ है। 
सम्मोहन-क्रियामें चालकके शब्दके इशारेसे सम्मोहित व्यक्ति कैसे-कैसे 
अपूर्व दृश्य देखता है, इस बातको बहुत लोग जानते होंगे। 

इससे स्पष्ट ही समझा जा सकता है कि चित्तके कोमल तथा 


३८० ईश्वरकी सत्ता ओर महत्ता 
अपेक्षाकृत स्वच्छ होनेपर विश्वासका बीज सहज ही अकुरिंत हो जाता 
है। इसी कारण बालक या खियोँ जितनी आसानीसे विश्वास कर सकती 
ह॒तर्ककुशल पुरुष उतनी आसानीसे नहीं कर सकता। यह अन्ध 
विश्वास होनेपर भी इस प्रकारकी एक अवस्था है, इसमे सदेह नहीं। 

वाल्यावस्थामे गृहमे या समाजमे, आचास्मे, उपदेशमे अथवा 
आलोचनाम एव सज्जनोके ससर्गवश कोमल हृदयमे इस प्रकारके 
ईश्वर विश्वासका घीज-वपन हो सकता हे। दूसरे देशोके सम्बन्धमे 
आलोचना करनेकी आबश्यकता नहीं, परतु हमारे देशमे प्राचीन कालमे 
शंशव-कालसे ही इस प्रकार चित्तमे साधारणत ईश्वरका विश्वास 
बद्धमूल हो जाता था। पिता, मात्ता एवं गुरुननोके हृदयकी वृत्तियोका 
प्रभाव शिशुके चित्तपर कम नही पडता हे। 

यदि कोई पूछे कि 'विश्वासका कारण क्या है ?” तो इसका उत्तर 
यही है कि चित्तकी बालकोचित कोमलता एवं स्वच्छताके ऊपर 
आप्तवाक्‍्यका प्रभाव ही इस विधासका कारण है! यह अच्धविशधवास 
होता हे, इसमे सदेह नहीं, क्योकि इस्र विश्वासके मूलमे स्वज्ञानकी 
उज्ज्वल दीप्रि नही होती। केवल यही बात नहीं, यह अज्ञानके 
अ्रदोषालोकमे ही बृद्धि एव पुष्टि प्राप्त करता है। ज्ञानके सम्यक्‌ उदय 
होनेपर इस प्रकारका विश्वास यथार्थ सत्यके ऊपर प्रतिष्ठित न होनेसे 
सदाके लिये समूल उखड जाता हे | वेजड विश्वास युक्ति ओर तर्ककी 
भयानकताकी देखकर भयभीत हो उठता हे और सासारिक द्वस्वके 
प्रभावसे निस्तेज होकर अव्यक्त (प्रकृति) के गर्भमें विल्ीन हो जाता 
है। जीवनके क्रमविकासकी प्रथमावस्थामे इसका उदय होनेपर भी यह 
पोछे बतेमान नहीं रह सकता, परतु सभी अन्धवेश्वास घेजड नहीं 
शेति---यदि किसी ज्ञानी महापुरुषके वचनोसे झिशुके हृदयमे 
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विश्वासका बीज अंकुरित हो तो यह क्रमशः पुष्ट होकर पूर्ण बोधरूप 
परिणामको प्राप्त हो जाता है। यह विश्वास तत्काल शिशुके निज 
झानद्वारा प्रदीध्त न होनेपर भी वस्तुतः अज्ञानमूलक नही होता। 

इस प्रकार शैशवसुलभ विश्वासका उत्कर्ष तथा उसकी महत्ता 
आप्तरूपमे विवेचित पुरुषके वाक्यकी यथार्थतापर ही निर्भर करती है। 
यदि किसी समय यह मालूम हो जाय कि जिसको आप्त समझा गया 
था, वह आप्त नही है तथा उसके वाक्य भी सत्य नही है, यदि किसी 
समय प्रत्यक्ष अथवा अनुमान आदिकी सहायतासे इस प्रकारका ज्ञान 
उत्पन्न हो, तो इससे यह पूर्वकालीन विश्वास उखड़ जाता है। मनुष्यके 
चऔैशवके सम्बन्धमे जो बात है, मानव-जाति अथवा समाजकी प्रारम्भिक 
अबस्थाके सम्बन्धमें भी वही बात होती है। 

सत्यके ऊपर प्रतिष्ठित विश्वासमे अनेको गुण हैं। युक्ति या तर्कके 
बिना ही इसकी प्रेरणासे कर्ममे सहज ही प्रवृत्ति हो जाती है। पश्चात्‌ 
यथाविधि कर्मके द्वार फलकी प्राप्ति होनेपर यह विश्वास दृढ़ और 
अचल रूप धारण करता है अर्थात्‌ सरल विश्वासके द्वारा उस समय 
संशयादिविहीन निश्चयात्मक ज्ञानका उदय होता है। त्तब कुतर्क अथवा 
नास्तिकोके कठोर युक्तिजालसे इसकी तनिक भी हानि नहीं होती । इसी 
प्रकारके विश्वासके ऊपर मानब-जीवनकी अथवा मानव-समाजकी 
यथार्थ उन्नति निर्भर करती है; किंतु विश्वासके मूलमें यदि किसी 
मिथ्याका संस्तव हो तो इससे उसके द्वारा सत्य फलकी उत्पत्ति नहीं हो 
सकती तथा इससे यथार्थ कर्मका भी विकास नहीं होता । इस प्रकारका 
विश्वास कुसंस्कारोके अतिरिक्त और कुछ नहीं होता । यह युक्ति, विचार 
और सत्य दर्शनके प्रखर आलोकमें, सूर्यकी किरणोके स्पर्श करनेपर 
मेघमालाओके समान विलीन हो जाता है। जीवन-पथमें दीर्घ कालतक 


श्र ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
यह मनुष्यके चित्तमें स्थान प्राप्त नहीं करता या नहीं कर सकता। 

विश्वासके स्वरूप एवं उसकी अवस्थाका सक्षेपमे वर्णन किया 
गया। 'हम ईश्वस्मे क्यों विधास करें 7” यह प्रश्न प्राथमिक विश्वासके 
सम्बन्धमें उठ सकता है और उस चरम विश्वासके सम्बन्धमें भी उठ 
सकता है, जो कर्म करते करते प्रत्यक्ष ज्ञानके उदय होनेपर हृदयमें 
प्रतिष्ठित होता है। 

प्राथमिक विधाससम्बन्धी प्रश्नका उत्तर यही है कि शास्त्र, गुरुजन, 
अनुभूतिसम्पन्न महापुरुष सभीने ईश्वर्के अस्तित्वको स्वीकार किया है 
तथा जगतके कल्याणके लिये पुन -पुन बे उसका प्रचार भी कर गये 
हैं। उनके प्रामाण्य-सिद्धान्त जबतक प्रवल और ग्तिकूल प्रमाणोंके 
द्वारा खण्डित नहीं हो जाते, तबतक चित्तकी प्रकृतिके अनुसार उनके 
ऊपर विश्वास करना बहुतोके लिये स्वाभाविक है। साधक अपनी 
आध्यात्मिक साधनामे यथार्थ उन्नति कर लेनेपर, किसी समय उसने 
जिस सरल विश्वासको सत्य समझकर ग्रहण किया था, वह वास्तविक 
ही सत्य है, इसका प्रत्यक्ष प्रमाण उसे पद-पदपर मिलता रहता है। 
अन्तर्जीबनके मार्गपर अग्रसर होते-होते ऐसी-ऐसी अलौकिक घटनाएँ, 
घटती हैं एबं ऐसी-ऐसी असाधारण विभूतियोंके निरदर्शन जीवनमें 
अभ्रान्त-भावसे पुन -पुन प्रत्यक्ष होते हैं, जिनसे विचारशील पुरुष 
अतीन्द्रिय-जगत्‌ एवं समस्त जगत्‌के अधिष्ठाता, किसी महाशक्तिसम्पत 
सत्ताको स्वीकार करनेके लिये बांध्य होता है। साधारण मनुष्यका जीवन 
प्राय साधारण पथमें ही प्रवाहित होता है और उसमें उल्लेखनीय घटना 
अथवा वैचित्र बहुत ही कम होता है, किंतु किसी महाशक्तिशाली 
पुरुषके सहवासमें आनेपर उसके जीवनमें ऐसी-ऐसी अद्भुत घटनाएँ, 
घटने छगती हैं, जो साधारण मनुष्यके ज्ञान और अनुभूतिके राज्यसे 


पं> श्रीगोपीनाथजी कविराज, एम्‌० ए० श्८३ 
सर्वथा बाहरकी बात है। ये घटनाएँ विविध प्रकारकी होती हैं । कुछ 
तो केवल भावके विकासके रूपमे होती हैं, कुछ भावके साथ बाह्य 
जगतूसे विशिष्ट सम्बन्ध रखती हुई और कुछ पूर्णतया वास्तविक 
जगत्‌के ऊपर प्रतिष्ठित होती हैं। मैं अपने वक्तव्यको दृष्टान्तद्वारा स्पष्ट 
करके समझानेकी चेष्टा करता हूँ। 
कल्पना कीजिये कि एक मनुष्य गम्भीर रात्रिके समय अत्यन्त दूर 
अज्ञात देशके जनशूत्य प्रान्तमे अथवा बनभूमिके बीच होकर दीर्घ- 
कालतक चलते-चलते छान एवं हताश होकर जीवनका भरोसा 
छोड़कर किंकर्तव्यविमूढ़ हो जाता है। उस एकाकी पथिकका कोई 
साक्षी नहीं, सहायक नहीं, कोई सहारा नहीं। यहॉतक कि कुछ भी 
पाथेय भी नहीं है, स्थान अपरिचित है, मार्ग अज्ञात है, भन्तव्य स्थान 
बहुत ही दूर है और दूरतक देखनेपर कहीं कोई घर-द्वार अथवा ऐसा 
कोई मनुष्य नहीं दिखलायी पड़ता, जिसे देखकर प्राणमे उत्साहका 
सचार हो । वह दिनभर भटकता-भटकता ह्लन्त हो रहा है, एक प्रकारसे 
उसे चलनेकी शक्ति भी नहीं रही है, चारों ओर रात्रिका अन्धकार फैला 
हुआ है, हिंस्र पशुओके आक्रमणका भी भय बना हुआ है और साथ 
ही भूखसे शरीर शिथिल हो रहा है। अबतक केवल स्थूल देह और 
स्थूल जगत्‌की दृष्टिसे ही मैंने अवस्थाओका बर्णन किया है। इसके 
अतिरिक्त मानसिक तथा अन्यान्य प्रकारकी अशान्ति भी हो सकती है। 
इस अकारको अवस्थामे पड़कर उस मुष्यको कैसी अनुभूति होती 
होगी, इसका सभी अनुमान कर सकते हैं। इस प्रकारकी घोर विपत्तिके 
समयमे जब उसे आसत्न मृत्युकी कराल छाया सामने दृष्टिगोचर हो रही 
है, यदि वह पलक मारते ही यह देखता है कि एक दिव्य ज्योतिर्मय 
मूर्ति स्निग्ध करुणामय एवं ग्रशान्त मुखश्रीसे युक्त उसके दृष्टि-पथमे 


श्टड ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
झून्य स्थानमे आविर्धूत होकर उसके समस्त भयको हरण कर लेती है 
उसे आश्वासन देती हुई कहती है-- 

“वत्स | तुम भयभीत क्यो हो रहे हो, देखो, सामने दीपक जल 
रहा ह, वहॉ जाओ ! तुम्हारे सारे अभाव दूर हो जायेंगे! में तुम्हा 
साथ हूँ, भयका कोई कारण नही है।” इस आश्वासनको सुनकर वह 
यदि देखता है कि सचमुच ही सामने पर्णकुटीमे दीपक जल रहा ओर 
बहाँ एक मनुष्य मानो उसीकी प्रतीक्षामे बेठा हुआ है। यदि वह वहां 
आश्रय पाता है, क्षुधा-निवृत्तिके लिये मनममाना भोजन पाता ह, भयसे 
त्राण पाता है, गन्तव्य स्थानका मार्ग पाता है तथा राहका साथी पाता 
ह तो बताइये इससे उसके हृदयमे किस प्रकारके भावोका उदय होगा ? 
बह कितना ही नास्तिक अथवा सशयाक्रान्तचित्त क्यो न हो, उसे मस्तक 
नत करके यह स्वीकार करना ही पडेगा कि मनुष्यकी विचारसीमाके परे 
कोई ल्लोेकोत्तर शक्ति अवश्य ही हे, जो असीम ओर मड्डलमय ह जो 
सदा ही मनुप्यकी अवस्थाएँ देखती रहती ह॑ तथा जो घोर विपत्तिम परम 
स्नेही मित्रके समान आविर्भूत होकर उसकी रक्षा करती ह₹। इस 
झक्तिकों चाहे कोई ईश्वर कहे या किसी दूसरे ही नामसे पुकार उससे 
मुझे यहाँ कोई मतलब नही, परतु यह एक अलोकिक शक्ति-गिशेष ह₹ 
वह चेतन्यमय, प्रेममर्य एवं सब प्रकारसे असाधारण ह, इस बातों 


! स्वीकार करना ही होगा । ऐसा होनेपर वस्तुत नामान्तरसे ईश्वरफो सत्ता 


स्वोकार कर ली गयी। हाँ, कोई स्पष्टभावसे ईश्वरक भीतर प्रविष्ट हो 
सकते है, ओर कोई न भी हो सकते ह। इस प्रकारकी अनेकों घटनाएँ 
ममुष्यके जीवनमें कभी-कभी घटती हे, जो लौकिक कार्य-कारणके 
सम्बन्धद्राए! समझायी नहीं जा सकतों एवं जिनका एकमात्र लक्ष्य 
मनुष्यका मड्गल-साधन होता हे । 


पँं० श्रीगोपीनाथजी कविरज, एम ए श्८्ष 
इस प्रसड्बमे मै साधकके साधन-जीवनकी बात नही कहूँगा, 
क्योकि जो यथार्थ साधक है, साधन-राज्यमे प्रवेशकर अध्यात्म-पथमे 
चलते-चलते उनको तो भगवत्‌-शक्ति एवं भगवतू-सत्ताके दर्शन 
सैकडो-हजारो बार हुआ ही करते है। जो सचे साधक है, वे सरल 
विश्वाससे प्रवृत्त होनेपर भी क्रमश ऐसी-ऐसी अभिज्ञता और 
शक्तियोका सचय करते रहते है, जिससे उनका भगवानूमे विश्वास 
केवल प्रारम्भिक अन्ध-विश्वासमे ही आबद्ध नही रहता, बल्कि इन 
अभिज्ञता और दाक्तियोके द्वार वह विश्वास विशेषरूपसे दृढ़ताको प्राप्त 
होता है। 
अतएव वर्तमान जीवनकी साधनाके फलसे अथवा भ्राक्तन 
सुकृतियोके कारण मनुष्य भगवानूकी नाना विभूतियोके और करुणाके 
प्रल्कक्ष दर्शन कर भगवान्‌की कल्याणमयी सत्तामे अविचलित विश्वास 
करनेमे समर्थ होता है। प्राथमिक सरल विश्वासका मूल क्‍या है ? 
इसका उत्तर पहले दिया जा चुका। यथार्थ विश्वास क्यो और कैसे 
होता है ? इसका उत्तर भी दिया जा चुका। प्रथम विश्वासके मूलमे 
हदयकी सरलता और द्वित्तीय विश्वासके मूलमे जीवनकी विचित्र 
अभिज्ञता तथा भगवत्तत्त्ससम्बन्धी नाना प्रकारके प्रत्यक्ष दर्शनकी 
अधिकता होती हे। 
परतु ससारमे सभी लोग भगवानमे विश्वास कर सकगे, ऐसी 
आशा नही को जा सकती। वास्तवमे जगत्‌का चित्र देखनेपर समझा 
जा सकता है कि मनु्यमात्रमे ही भगवद्विश्वास बीजरूपसे निहित 
होनेपर भी सर्वत्र समभावसे उसकी स्ूर्ति नहीं प्राप्त होती । इसका भी 
एक समय होता है। मै पहले यह बतला चुका हूँ कि शिक्षा, सस्कार, 
आचार, उपदेश, शास्त्र और महापुरुषोके वाक्य आदि शुद्ध चित्तमे 


श्ट्च् ईश्वरकी सत्ता ओर महत्ता 


ही विश्वासोत्पत्तिके कारण हैं, परतु यहाँ भी कालका विचार अबबय हो 
करना होंगा। जीव जबतक स्थूल तथा अचिरस्थायी वस्तुकी प्राप्तिमें ठृत 
होता है अथवा अभाव होनेपर सहायताके लिये स्थूल जगतूकी ओर 
ही सतृण्ण दृष्टिसे देखता है, तबतक अतीन्द्रिय सत्ताकी ओर उसका 
लक्ष्य नही जा सकता | हमारी आकाड्डलाएँ यदि दृश्यमान जगतसे है 
पूर्ण हो सकती हैं तो फिर उन आकाड्डाओकी पूर्तिके लिये अतीद्धिय 
सत्ताकी ओर हमारी दृष्टि क्यो जायगी ? किंतु ससारचक्रमे घूमते-घूमते 
नाना प्रकारके भोग एवं अभिज्ञताओका सचय करते-करते और नाना 
अ्रकारकी तीव्र साधनाएँ करनेपर भी निरन्तर बाधा और प्रतिकूल 
घटनाओसे मनोरथ-सिद्धि न होनेके कारण जीव जैसे एक ओर क्रमश 
अपनी शक्तिकी क्षुद्रताका अनुभव करता हे, दूसरी ओर वंसे हो 
सासारिक शक्तिकी अविश्चित्‌ कर्ताको भी उपलक्ष्य करता रहता है। 
आकाह्लाकी मात्रा बढते-बढते अन्तमें ऐसी अवस्था उत्पत्र होती हे, 
जब उसे ज्ञात होने लगता है कि आकाइ्डाकी पूर्णता जयत्‌की किसी भी 
बस्तुके द्वारा नहीं हो सकती। कहनेकी आवश्यकता नहीं कि 
दीर्घकालक अनुभवके बिना ऐसी अवस्था उत्पन्न नहीं हो सकती, परतु 
जब ऐसी अवस्था उत्पन्न होती हे, तब सचमुच ही जीव अपनेकी 
निराश्रय अनुभव करता हे। मनुष्यके जोवनमे इस निशश्रय भाववा 
उदय ही एक परम पवित्र शुभ मुहूर्त है, क्योकि इसी समयसे जगतूपी 
ओरसे उसकी दृष्टि हट जाती हे और वह जगवके ऊपर किसी अज्ञात 
और अचिन्त्य शक्तिकी ओर देसता है । इसके बाद आकाल्लाकी मात्रा 
जिस परिमाणमे घनीभूत होतो हे, स्वाभाविक नियमानुसार ठीक उस्ती 
परिमाणमें मनुप्यका लक्ष्य लौकिक जगत्‌वों छोडकर एक अनन 
सत्ताके केद्धको स्पर्श करता है, अवइय ही यह विधि और बोधपूर्वक 


नहीं होता। जबतक मनुष्यके अहंँभावकी प्रधानता 'तरह-तरहसे पुष्ट 
होती रहती है, तबतक उसके लिये अपनेको एक विराट्‌ सत्ताके आश्रित 
समझना तथा उस सत्तासे अपनेको सत्तावानू समझना असम्भते है। 
ससारके घात-प्रतिघातसे जब अहंभाव क्रमशः भभ्न हो जाता है एवं 
जगतकी असासता हृदयड्भम होती है, तब जगतके परे तथा जगतके 
आह्मभूत ईश्वरीय शक्तिकी क्रिया तथा उसका भाव ख्बमेव प्रकट हो 
जाता है। इसीलिये जबतक मनुष्यका समय पूरा नहीं होता अर्थात्‌ 
जबतक भोगाभिमुखो प्रवृत्ति निवृत्त होकर शान्तभावको धारण करना 
आरम्भ नहीं करती, तबतक यथार्थरूपसे उसे भगवत्‌-सत्तामे विश्वास 
नही हो सकता | श्रीमद्धगवद्वीतामें लिखा है---आर्त्त, जिज्ञासु, अर्थार्थी 
और ज्ञानी--ये चार प्रकारके मनुष्य भगवानकी भक्ति करते हैं, किंतु 
इतना ही मात्र कहनेसे काम नहीं चल सकता; क्योकि संसारमें ऐसे 
कितने ही आर्त मनुष्य देखे जाते हैं, जो घोर विपत्तिक समय भी 
भगवान्‌की ओर नहीं ताकते। 

इधर जिनको ज्ञानप्राप्तिकी इच्छा है अर्थात्‌ जो जिज्ञासु हैं, वे सभी 
भगवान्‌की भक्ति ही करते हैं, यह भी जगतका इतिहास देखकर कोई 
स्वीकार न करेगा। इसी प्रकार आर्थाकाड्डठी लोग भी संसारिक अर्थी 
अर्थात्‌ धनीकी उपासना ही किया करते हैं। अर्थलाभकी आशञामे 
भूलकर भी वे कभी जगदीश्वरकी शरण अहण नहीं करते और शुष्क 
ज्ञानी भो ज्ञाननिष्ठ होनेपर भी सर्व ज्ञानाधार श्रीभगवानके श्रीचरणमे 
आत्मसमर्पण करेमे समर्थ नहीं होते। पूर्वजन्मके सौभाग्य अथवा 
भगवानकी विशेष कृपाका सचार हुए बिना भगवानकी ओर चित्तके 
लग जानेकी आशा दुराशामात्र है। श्रीभगवानूने गीतामें भी 'सुकृतिन:' 
इस विशेषणके द्वारा समझा दिया है कि सुकृति हुए बिना केवल आर्ति, 


श्८८ ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
जिज्ञासा, आर्थकी आकाड्डा अथवा ज्ञान-सम्पत्तिद्वरा ही चित्त 
भगवान्‌की ओर आकृष्ट नहीं होता 

अतएब जो भगवानमे आस्था स्थापन नहीं कर सकते, उनका 
अभी समय पूरा नहीं हुआ है, यही समझना होगा और जिनके चित्तमे 
भगवद्विधास उत्पन्न हो गया है, उनका समय पूरा हो जानेके कारण ही 
आप्तवाक्य, शिक्षा, ससर्ग प्रभुति निमित्तोके अवरूम्बनसे विश्वास जाग 
उठा है। कर्मपथमे अग्रसर होते-होते प्रत्यक्ष ज्ञानके आविर्भावमे यह 
विश्वास घनीभूत हो जायगा। 

(२) 

दूसरा प्रश्न यह है कि भगवानमें विश्वास नहीं करनेसे हानि क्या 
है ? इस प्रश्नके उत्तरमें मेण कहना यही है कि “यदि भगवान्‌मे विश्वास 
करनेका कोई आध्यात्मिक मूल्य है तो यह मानना होगा कि विश्वास न 
करनेसे अवश्य ही हानि होगी। परंतु बात यह है कि विश्वास जिस 
प्रकार बलात्‌ उत्पन्न नहीं होता, उसी प्रकार अविश्वास भी युक्ति या 
तर्कके बलसे दूर नहीं होता | पहले ही कहा जा चुका है कि मनुप्य जब 
अपने अहंभावकी सीमाकों देखता हे और समझता है कि किसी 
अचिन्त्य-शक्तिके प्रतिघातसे उसका पुरुषार्थ पद-पदमें क्षुण्ण होता 
रहता है और जब वह यह अनुभव कर सकता है कि जिसे हम बाह्य 
जगत्‌ कहते हैं, उसकी शक्ति भी परिमित और ससीम है, तब स्वभावत 
उसका व्याकुल चित्त विश्व ब्रह्माप्डको लाघकर एक असीम तत्त्ववी 
ओर दौडता है; किंतु जबतक प्राकृतिक क्रम-विकासके नियमानुसार इस 
प्रकारकी अवस्था आविर्भूत नहीं होती, तबतक बलपूर्वक भगवानमे 
विश्वास करनेकी चेष्टा निष्फल प्रयासमात्र है। यद्यपि भगवानमें 
विधास कर सकनेपर मड़ल-सोपानमें पदार्पणकर घीर-धीरे परम 


यण श्रीगोपीनाथजी कविराज, एम्‌० ए ५१८९ 
मइलके पथपर अग्रसर होनेका उपाय सहज ही हो जाता है तथापि 
जवतक यह स्वभावत ही हृदयमे उदित नहीं होता, तबतक अविश्वाससे 
हानि होनेपर भी उसे खाभाविकरूपसे नतमस्तक होकर अहण करना ही 
पडता है । कोई भगवानमे विश्वास करता है और कोई नहीं करता--इन 
दोनो क्षेत्रेमे विचारकर देखनेपर ज्ञात होता है कि दोनो ही भगवानके 
मइलमय विधानके अन्तर्गत है। उनमें विधास न करना भी उनके 
नियमके बाहरकी बात नहीं है । आज जो भाग्यबच्य विश्वासके सोपानपर 
पर रखनेके अधिकारी हो रहे है, यदि उनके सुदीर्भ अतीत जीवनके 
इतिहासका अन्बेपण किया जाय तो ज्ञात होगा कि वे भी एक समय 
अविश्वासी थे। सब मनुष्य सृष्टिके आदिसे ही भगवानूसे बिधासी होकर 
ससाए-क्षेत्रमे महीं आते । पहले उदासीनता रहती है, वही उदासीनता 
आगे चलकर अविश्वासमे परिणत हो जाती हे और अन्तमे वही 
अविश्वास विश्वासके स्त्र्णालोकमे देदीप्यमान हो उठता है। जिनमे 
अन्तईष्टि होती है, वे मनुष्यके बाह्य आचार एवं स्थूल आचरण देखकर 
उसके चित्तकी शुद्धताकी मात्राका निर्देश नहीं करते। वे जानते हैं कि 
आज जो अविश्वासी हे, वही करू अपने भोगोके पूर्ण होनेपर तथा 
निवृत्तिमुखी गतिका पूर्बाभास ग्राप्त होनेपर--अनन्य भक्तके रूपमे 
उन्नत हो उठता है। प्राचीन ईसाई-सघके इतिहासकी आलोचना करनेपर 
ज्ञात होता हे कि 'पाल' (?4७) एक समय ईसाइयोके घोर बिद्वेपी 
समझे जाते थे, कालान्तरमे वे ही ईसाके अन्तस्ड्र भक्तोमे गिने जाने 
लगे। समस्त धर्मकि इतिहासमे बारम्बार इस प्रकारके वृत्तान्त 
मिलते ह। 

ऊपर जो कुछ कहा गया है, इससे कोई यह न समझे कि मैं 
अविश्वासका समर्थन कर रहा हूँ। मेस कथन केवल यही है कि 


१९० ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
मनुष्यके जीवनमें अविश्वासका भी एक समय निर्दिष्ट रहता ह। 
अविश्वास भी परिणाममे विश्वासका रूप धारण करता हे। अत वस्तु 
बह हानिकारक नहीं है, कितु जो अदूरदर्शी हैं, वे वर्तमान अवस्थावो 
ही एकमात्र अवस्था समझते हैं, इसीलिये वे कहते हें कि भगवानमे 
विश्वास नहीं करनेसे क्षति होनेकी सम्भावना है। 

सुतरा व्यापक दुष्टिसम्पन्न ज्ञानीके दिव्य नेत्रोके सामने 
अविश्वासकी भी एक मर्यादा होती हे। अवश्य ही लौकिक अपूर्ण 
दृष्टिसे अविधासके दोप एवं अपकार स्पष्ट ही देखनेमे आते हें। 

ईश्वर्मे विधास न करनेसे क्या हानि होती हे ?' इस प्रश्नके उत्तरमे 
यह कहा जा सकता हे कि परमार्थ-दृष्टिसि हानि होनेपर भी इस 
अविश्वासके भविष्यत्‌मे उन्नतिके लिये आवश्यक होनेके कारण इम 
हानिको वस्तुत हानि नही समझना चाहिये | भगवानकी न मानना यदि 
उनके माननेका ही पूर्वाड्न हो तो वह हानि सामयिकमात्र ह, किंतु 
परिणामकी दृष्टिसे वह अवश्य ही स्वीकार करनेयोग्य हे, परतु 
व्यावहारिक दृष्टिसे भगवानमे अविश्वास करना घोर अनर्थका कारण 
है । ईसा कहते ह-- 

पट धावा ए0लाएशएाओ बाएं ॥५ फ़्वछा500 हवा "९ ४०१९ 
छिपा 0९ बा 02॥05८७॥ ॥0 शातरी] छटे एशाएट्रागएत 
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अर्थात्‌ 'जिसके चित्तमे विश्वास उत्पन हो गया ह तथा जो 
भगवत्‌-इक्तिद्वास अभिपिक्त हो गया हे, वह ससारसे उत्तीर्ण हो 
जायगा, परतु जो अविश्वासी हे, उसे भयकर दुर्गति भोगनी पडती है ।' 
गोतामे लिखा हँ--'संशयात्मा विनइयात । इस प्रकार सभी धर्मोमें 
विश्वासकी प्रशसा ओर अविधासकी निन्‍दा पायी जाती है। जिनको 


पं० श्रीगोपीनाथजी कविराज, एम ए० १९१ 
अन्तर्जगतके सूक्ष्म तत्व अवगत है, वे जानते है कि भाव और 
बिपयके भेदसे चित्तकी अवस्थामे परिवर्तन होता है। जिसका चित्त 
जिस प्रकारके भाववाला होता है, वह उसी प्रकारका फल प्राप्त कर 
सकता है। जिस किसी विपयमे विश्वास किया जाय उसके साथ चित्त 
सम्बद्ध होता है और चित्त उसी भावसे भावित हो उठता है। ईश्वर 
यदि सत्य है और चित यदि उसपर विश्वास करके तदूभावसे भावित 
हो सके, चाहे वह विश्वास ज्ञाममूठक न हो--तो इसी विश्वासके 
वलसे भगवान्‌के साथ मनुष्यके चित्तका एक सम्बन्ध हो जाता है। 
इसके फलस्वरूप उस चित्तमे अज्ञातरूपसे भगवत्‌-शक्ति नाना 
प्रकास्से उसपर कार्य करती रहती है। सत्यमे प्रतिष्ठित विश्वासके द्वारा 
इसी प्रकार धीरे-धीरे पूर्ण सत्यका बोध उत्पन्न होता रहता है। 
भगवानूमे विश्वाप्त कर सकनेपर मनुष्य उनकी आकर्षण-सोमामे पड़ 
जानेके क्रारण क्रमश उनके निकटवर्ती हो जाता है, फिर सांसारिक 
वासनाएँ उसे बाँध नहीं सकतीं। सत्य विश्वासके प्रतापसे सैकडो दोष 
दूर हो जाते है। इसीसे अविश्वाससे होनेवाली हानिका अनुमान किया 
जा संदाता है। नित्य और आनन्दमय वस्तुमे विश्वास हुए बिना 
अमरत्व और आनन्दमय सत्तामे स्थिति होनेकी आशा दूराशामात्र है। 
नित्य बसतुके साथ सम्बन्ध न होनेसे जीवको निरन्तर संसार-चक्रमें 
पूपना पड़ता है। भला, इससे अधिक हानि और क्या हो सकती है ? 
विश्वास॒का फल अमरत्व है और अविश्वासका फल मृत्यु-राज्यको 
मलिनिता और अन्धकार है। 

तथापि यह बात याद रखनी चाहिये कि यह लौकिक दृष्टिका ही 
समाधान है। दिव्य दृष्टिसे तो मृत्यु भी अमृतकी छाया होनेके कारण 
अमज्नैलका कहीं लेशमात्र भी दृष्टिगोचर नहीं होता। 


९९२ ईशरकी सत्ता और महत्ता 
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(३) 

प्रश्नकर्ताका तीसरा प्रश्न है कि 'ईश्वरके अस्तित्वमे कौन-कोनसे 
प्रमाण है ?' इस प्रश्नका उत्तर देनेके पूर्व यह कह देना आवश्यक जान 
पडता है कि सासारिक विचार-दृष्टिसे ईश्वरकी सिद्धि अथवा खण्डममें 
जो कुछ युक्तियाँ दी जायेंगी, उनमेसे कोई-सी भी ऐकान्तिक-रूपेण 
सर्वत्र गृहीत नहीं हो सकतीं ? उदयनाचार्यने अपनी 'कुसुमाझलि' में 
नैयायिक पक्षका आलम्बन करते हुए ईश्वर-बाधक प्रमाणोका खण्डन 
कर ईश्वर-साधक प्रमाणोको सुचारुरूपेण प्रदर्शित किया है। उनके 
परवर्ती अनेक विद्वानोने उन्हीका अनुसरण करते हुए इस विषयकी 
आलोचना की है। उत्पलदेवने 'सिद्धित्रयी' नामक अन्थके 'ईश्वर- 
सिद्धि! नामक अशमे तथा अभिनववगुप्ताचार्यने 'ईश्वर-प्रत्यभिज्ञा 
विमर्शिनी' नामक ग्रन्थमे काइमीर-शैव-आगमके प्रतिनिधिरूप होकर 
ईश्वर-तत्तकी आलोचना की है, यामुनाचार्य 'सिद्धित्रय' नामक अन्थमे, 
लोकाचार्य “तत््वत्रय” नामक ग्रन्थमे तथा वेदान्तदेशिकाचार्य, 
श्रीनिवासाचार्य प्रभतिने अनेको स्थलोमें श्रीवैष्णवसम्प्रदायके पथको 
लेकर ईश्वरवादकी आलोचना की है। इस प्रकार प्रत्येक सम्प्रदायने 
अपने-अपने अन्थोंमे अपने साम्प्रदायिक दृष्टिकोणसे ईश्वर-तत्तकी 
समालोचनाके प्रसड्रमे साधक ओर बाधक युक्तियोका तात्तिक बिचार 
किया है। पाश्चात्त्य देशमें भी अनेकों स्थलोंमें इस विपयकी बारम्बार 
आलोचना हुई है। प्राचीन ईसाई तथा अन्यान्य धर्मसम्बन्धी अन्योंमें, 
विशेषकर मध्ययुगीय 5ला०णागला आदिके दार्शनिक विचाएपूर्ण 
जस्त्रीय व्याख्यात्मक ग्रन्थोंमें इस आलोचनाके नैतिक, यौक्तिक और 
आगमिक उपपत्तिके अनुकूल बहुतेरी बातें लिखी गयी हैं। वर्तमान 
समयमें भी जो मनीपी पुरुष बिज्ञान-बेत्ता होते हुए भी ईश्वरके अस्तित्वमें ' 
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विश्वाप्त रखते हैं, ले भी 8 अपनी-अपनी धाएगकि 
इस विषय ग्रन्थ रच गये हैं। 

2 इन सब आलोचनाओको पढकर युद्धिके परिमार्जित हेनेपर 
को किसीको ईश्वरमें तिक-सा भी विश्वास बढ़ता है या नहीं, यह 
संदेहका विषय है। प्रथम और द्वितीय प्रश्नके उत्तरमें मैंगे जो कुछ कहा 
है, उससे स्पष्टत समझा जा सकता है कि केव् युक्तिबलसे कोई 
कभी ईश्वाकों सिद्ध नहीं कर सकेता। युक्तिके सुप्रतिष्ठित होेसे उसके 
द्वारा ईश्ववकी सत्ताके सम्बन्धमें एक आनुमानिक ज्ञान होता है, इसमें 
सदेह नहीं, किंतु युक्तिका प्रतिह्ठित होना ही कठिन है। नैयायिक जिस 
युक्तिद्वाा ईधवरकी सिद्धि करते हैं, मोमाप्क लोग उस युक्तिको युक्तिका 
आभासमत्र समझते हैं। कार्य देखकर चेतन कर्ताका अनुमान करा 
अथवा केवल कारणमात्रका अनुमान कना, एक विवादग्रस्त विपय 
है। इसी प्रकार सर्वत्र देखा जाता है। 

वछुत प्रयोगकुझल शक्तिशाली पुरुषके हाथतते अस्रविशेष 
जिस भ्रकार कार्यकारी होता है, उसी प्रकार सिद्धिसम्पन्न शक्तिशाली 
पु्पविशेषद्वारा भरदर्शित युक्ति ही सार्थक होती है। जिन्होंने खवय प्रत्यक्ष 
शनकी भ्राप्ति की है तथा जो दूसरेंको प्रयोजन होनेपर, अवस्था- 
विश्ेपमें संदिग्ध विषयको अ्रत्यक्षरूपसे दिखला देंनेकी क्षमता रखते हे, 
उनकी दी हुई युक्ति, युक्ति होनेपर भी दूसरेंको समझानेके लिये अधिक 
उपयोगी होती है। यदि ऐसा न होता तो बहुत दिन पूर्व ही विचारके 
हु इंश्वरका 2 तल किसी अतीद्धिय-सत्ताका रूस्य भीमासित 

जाता। सुतरा मैं इश्रके युक्तिया 
उभर चुतेरा में इंधके अखिलके समर्थनमें जो युक्तियाँ 


ते करूँगा, उन सबको आपेक्षिक है! समझना होगा, क्योंकि 
अव्था-विशेषमें वे युक्तियो अथुक्त न हो सकेगी 


तथा प्रयुक्त हेनेषर 


श्एड ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
७४8७ आड़ लक 9334 अंक 3+ 049४५ +09:09299 909 0४924 है 0 हक 0४89 999 0# लै है # के कै कह ्रै॥ 00 088 ## 8 ४ ७ 


भी उनकी सारवत्ता न रहेगी। 
'ईंश्वर' शब्दसे मेश अभिप्राय--'ससासकी सृष्टि, स्थिति और 
संहारके कर्ता एवं अनुग्रह और निग्नहके हेतुभूत (कारणस्वरूप) 
सचिदानन्दमय अनन्तशक्तिसमन्वित सत्ता-विशेष” से है। कहनेकी 
आवश्यकता नहीं कि इस सत्तामे जो शक्तियाँ निहित रहती है, उन 
शक्तियोकी साम्यावस्थाकों ही ईश्वस्का 'ब्रह्ममाब' कहते है। 
वैषम्यकालमे कोई भी शक्ति प्रधान होकर इतर शक्तिको अभिभूतकर 
प्रकाशित हो उठती है, इससे केवल उसी शरक्तिकी क्रिया दिखायी देती 
है, इस प्रकार पृथक्‌-प्रथक्‌ रूपसे सृष्टिमे अनन्त शक्तियोंकी क्रिया 
दृष्टिगोचर होती है। सृष्टिके अन्तमे किसी भी शक्तिकी उपलब्धि नहीं 
होती तथा शक्ति और शक्तिमान्‌ अभिन्नभावसे एकरस हो प्रकाशित 
रहते हैं। ससारमे जो कुछ हे अथवा होगा, सब ईश्वरसे उद्भृत हे, 
ईश्वरमे स्थित है एवं ईश्वर्मे ही विलीन होता हे । इसलिये जबतक जगत 
है तबतक जंगतके आश्रयरूप--जिस प्रकार जलाशय तरड्रोंका 
आश्रय होता है, उसी प्रकार ईश्वर-सत्ताको अनुसधानपूर्वक प्रत्यक्ष 
करना होगा। केवल यही नहीं, सासारिक सत्ता भी यूलत ईश्वरीय 
सत्तासे अभिन्न है, इसकी भी उपलब्धि करनी होगी। प्रलयमे जगत्‌ 
जिनमे विलीन हो जाता है तथा उस समय जो अवशिष्ट रहता है, उस 
विशुद्ध ईधरीय सत्ताको भी समझना होगा। जगत्‌की स्थितिके समय 
इसके सरक्षक, नियामक, दर्शक और यहाँतक भोक्तारूपमे भी ईश्वरकी 
सत्ता अनुमधानयोग्य है । जो कला और विद्यारूपा शक्तियाँ प्रवाहरूपमे 
अवर्तित हो व्यावहारिक जगत्‌का कार्य-साधन कर रही हैं, उनकी मूल 
प्रवृत्ति जहाँसे होती हे--वहों ईश्वर है। इस प्रकारसे भी सर्वशक्तिके 
अधिष्टाताके रूपमे भी ईश्वरके अस्तित्वको धास्णा करनी होगी। 
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इस परिदृश्यमान जगवकी पर्यालोचना करनेसे पता लगता है कि 
लौकिक प्रत्यक्ष गोचर स्थूल सत्ताके अन्तरालमे एक शक्तिमयी सूक्ष्म 
सत्ता वर्तमान रहती है । शक्तिके बिना कोई क्रिया नहीं हो सकती । जिस 
किसी बस्तुमे क्रिया हो, उसके मूलमे शक्तिकी प्रेरणा रहती है, इस 
बातको मानना ही होगा । किसी कौशलसे शक्तिका निरोध कर सकनेपर 
उसके फलस्वरूप क्रिया भी निवृत्त हो जाती है। मनुष्यके शरीरमे दर्शन, 
श्रवण प्रभृति क्रियाएँ अथवा ग्रहण, गमन, उत्सर्ग आदि क्रियाएँ निरन्तर 
हो रही हैं। इन सब क्रियाओके मूलमे एक शक्ति है, इसमे कोई संदेह 
नहीं। इसी प्रकार बाह्य जगत्‌मे वायुका संचालन, मेघका गर्जन, 
विद्युतकी दीप्ति इत्यादि नाना प्रकारकी क्रियाएँ, दीख पडती हैं। जब 
क्रियाके द्वारा ही शक्तिका अनुमान होता है, तब विभिन्न क्रियाओंके 
पार्थक्यसे शक्तिके पार्थक्यको भी स्वीकार करना पड़ता है; किंतु जिन 
लोगोने जड विज्ञानकी दृष्टिसे शक्ति-तत्तकी आलोचना की है, वे जानते 
है कि एक जातीय शक्तिसे अन्य जातीय शक्तिका आविर्भाव होता है। 
शक्तियाँ केवल परस्पर सम्बन्धित हैं ऐसी बात नहीं है, उनके मूलमें 
एकके सिवा दूसरी शक्तिका पता नहीं लगता। एक ही महादक्ति 
आधार-भेदसे भिन्न-भिन्न शक्तिरूपमें प्रकाशित हो भिन्न-भिन्न कार्य 
करती है-- 
“एकैव सा महाशक्तिस्तया सर्वमिदं ततम्‌॥' 
चण्डीका यह महावचन बीसवीं शताब्दीके विज्ञानको भी सिर 
झुकाकर स्वीकार करना पड़ता है। 
किंतु इस शक्तिका स्वरूप क्या है ? कहना नहीं होगा कि इस 
सम्बन्धमें विज्ञान अबतक कुछ भी समाधान नहीं कर सका है। शक्तिके 
अखण्ड रूपके विज्ञानके दृष्टिगत होनेमे अभी देर है, किंतु उसके 
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परिच्छिन्न रूपके सम्बन्धमें वैज्ञानिक जगत्‌में यथेष्ट गवेषणा हो चुकी 
है। सिद्धान्त यह कि शक्ति ही घनीभूत होकर भौतिक सत्ताके रूपमे 
आविर्भूत होती है, तब उससे ऐसे अनेको धर्मोका विकास होता है, 
जिनका अस्तित्व विशुद्ध शक्तिकी अवस्थामे खोजनेपर भी नहीं 
मिलता | वस्तुत भौतिकरूप नियन्त्रित अथवा बद्ध अवस्थामात्र है, 
क्योकि शक्तिको यन्लद्वाए बद्ध न कर सकनेपर उससे स्थूलभावका 
विकास सम्भव नहीं है। दूसरे प्रकारसे इस बन्धनको मुक्त कर देनेपर 
अर्थात्‌ स्थूलभावसे स्थूलत्वको हटा लेनेपर सत्ता विशुद्ध शक्तिके रूपमें 
ही पर्यवर्सित हो जाती है। अतएव शक्ति और भौतिक सत्ता, 
अवस्थागत भेद रहनेपर भी वास्तवमे अद्वैत है। शक्तिकी इस नियन्त्रित 
अवस्थाको सृष्टिमे हम निरत्तर सर्वत्र देख रहे हैं। विशुद्ध शक्तिके 
स्वरूपको साधारणत कोई प्रत्यक्ष नहीं देख सकता । कोई शक्तिशाली 
पुरुष यदि उसे दिखला भी दे तो साधारण जीब उसके तेजको सहन 
नहीं कर सकता। सासारिक क्रिया, परिणाम-विपाक ग्रभृति व्यापारोसे 
साधारण मनुष्य केवल शक्तिका अनुमान कर सकते हें । इससे अधिक 
अग्रसर होनेका अधिकार साधारण मनुष्योकों तो है ही नहीं, जड 
विज्ञानवादी वैज्ञानिकोको भी नहीं होता । जो लोग विचारशील एव कर्मी 
हैं, अर्थात्‌ जो छोग केबल प्रवाहके साथ न बहकर अपने विवेक और 
विचारके आश्रयसे दृश्यमान वस्तुके सूक्ष्म तत्तवको ढूँढ निकालनेके 
लिये उद्यमशील हैं, उन्हें यह स्वीकार करना ही होगा कि इस स्थूल 
सासार्कि अवघ्थाके अन्तरालमें एक विशट्‌ शक्तिमय अवस्था है। 
आस्तिक और मनास्तिक, ईश्वस्के विश्वासी और अविश्वासी सभीको यह 
स्वीकार करना होगा, किंतु प्रश्न यह हैं कि इस शक्तिका स्वरूप क्या है ? 
थह दक्ति चेतन है या जड, इसका विवेचन करनेके पहले यह देखना 
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होगा कि इसके साथ मानवीय इच्छाशक्तिका कोई संम्बन्ध है या नहीं ? 
क्योकि इच्छाको मध्यभूमिमें न रख सकनेसे एक ओर ज्ञान और दूसरी 
ओर क्रियाका पारस्परिक सम्बन्ध स्थापित नहीं किया जा सकता। 
क्रियासे केवल शक्तिका अनुमान किया जा सकता है, किंतु वह शक्ति 
यदि इच्छारूपा न हो तो उससे ज्ञानका अस्तित्व सिद्ध नहीं हो सकता 
चैसे ही ज्ञानसे इच्छाका विकास किस प्रकार होता है, इसे न जाननेसे 
तथा इच्छाकी शक्तिके रूपमे उपलब्ध न होनेसे उससे क्रियाकी उत्पत्ति 
होना युक्तिद्वारा नहीं समझाया जा सकता। जिस विराट्‌ महाशक्तिके 
क्षुद्रमम अंशके प्रभावसे विशाल जगत्‌की अनन्त प्रकारकी क्रियाएँ 
निष्पन्न होती है, उसके साथ इच्छा-शक्तिका क्‍या सम्बन्ध है; यही 
सर्वप्रथम विचारणीय है। 
साधारण दृष्टिसे सोसारिक क्रिया-कलापको इच्छाकृत एवं 
अनिच्छा-कृत--इन दो भागोमे विभक्त किया जा सकता है। इच्छासे 
जो कार्य निष्पन्न होता है, वह इच्छाकृत कार्य तथा उससे भिन्न सभी 
कार्य अनिच्छाकृत एवं स्वाभाविक होते हैं। ममुष्यके देहमे जो यान्त्रिक 
क्रियाएँ, होती हैं, उममेसे अधिकांश ही इच्छापूर्वक नहीं होती । 
किन्तु इस बातको बहुत लोग जानते हैं कि ये सारी अनैच्छिक 
क्रियाएँ भी विशेष चेष्टा और कौशलके द्वारा दोर्घकालमे इच्छाके अधीन 
हो सकती हैं। अतएव दैहिक क्रियाओमेंसे जो साधारणतः इच्छाधीन 
नहीं होतीं, वे भी कालक्रमसे इच्छाधीन हे सकती हैं। इससे स्पष्ट ही 
समझा जा सकता है कि मनुष्यकी इच्छाशक्ति यदि उस प्रकारसे 
परिचालित एवं परिशोधित हो तो उससे देहकी समस्त क्रियाओंको 
नियन्लित किया जा सकता है | जब इच्छाद्वारा किसी भी कार्यकी प्रवृत्ति, 
निवृत्ति अथवा परिवर्तन सम्भव है, तब फिर यह स्वीकार किये बिना 
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नहीं चल सकता कि इच्छा ही क्रिया अथवा कार्यका मूल है। अवश्य 
ही यह दैहिक क्रियाके विषयमें कहा गया है, किन्तु यदि बाह्य क्रियाका 
भी इस प्रकार व्यक्ति-विशेषकी इच्छाद्वारा नियन्तित किया जाना सम्भव 
हो तो बाह्य क्रियाके मूलमें भी इच्छाशक्ति है, इसमें सदेह नहीं रह 
जाता। इस इच्छाशक्तिकी मात्रा सर्वत्र समान नहीं है। इसलिये इससे 
जितनी बाह्य क्रियाएँ निष्पन्न होती हैं, वे भी सब क्षेत्रोेमे एक-सी नहीं 
होतीं, अर्थात्‌ यह स्वीकार नहीं किया जा सकता कि इच्छाशक्तिकी 
तीब्रता सर्वत्र एक-सी ही होती है। अतएवं जिस शक्तिसे बाह्य-जगत्‌ 
एवं अन्तर्जगत्मे सब प्रकारकी क्रियाएँ निष्पन्न होती हें, वह 
इच्छास्वरूप ही है, यही हमारा प्रतिपाद्य सिद्धान्त है। जिन 
जड-शक्तियोसे हम परिचित हैं, वस्तुत वे सभी केवल इच्छाशक्तिकी 
विभिन्न अवस्थाएँ हैं! ऐसा न होता तो उन शक्तियोके बिपय्रत 
इच्छाशक्ति कार्य न कर सकती। मध्याकर्पणशक्ति, बैद्युतिक-दक्ति, 
आणबिक आकर्षण और विकर्षण-शक्ति--ये समस्त शक्तियाँ विशुद्ध 
ओर सयत इच्छाके द्वारा अधीन हो सकती हैं। कहनेकी आवश्यकता 
नही कि आविर्भूत इच्छाको मात्राकी अपेक्षा जिन शक्तियोंकी मात्रा कम 
होती है, वे अधिक इच्छाके द्वारा अभिभूत होती हैं। एवं जिनकी मात्रा 
अधिक होती है, वे प्रबल होनेके कारण इच्छाको अभिभूत कर रखती 
हैं। प्राक्तन इच्छा ही वर्तमानकालमें जड-दक्तिके रूपमें प्रकटित होती 
है। वर्तमान इच्छा प्राक्तन इच्छाकी विशेधी होनेके कारण जब प्रबल 
होती हे, तब प्राक्तन इच्छा स्वयमेव अभिभूत हो जाती है । जड-शक्तिका 
ही दूसय नाम अदृष्ट है एव इच्छाशक्तिका दूसरा नाम पुरुषार्थ है। 
वस्तुत इन दोनों शक्तियोंमें कोई भेद नहीं। बोध-क्षेत्रमें शक्तिका प्रकाश 
होनेसे यही इच्छा अथवा पुरुपार्थके रूपमें अभिव्यक्त होती है। दूसरी 
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ओर अबवोध-भूमिमे अर्थात्‌ बोध-राज्यके तलदेशसे यदि शक्तिका 
विकास होता है तो उसीको अदृष्ट या जड-शक्ति समझना चाहिये; 
वस्तुत दोनो शक्तियों एक ही हैं। 

जब हमारे परिचित ज्ञानका आलोक क्रमश- अधिकतर विशुद्ध 
होकर निर्मल प्रकाशके रूपमे परिणत होता है, तब जान पड़ता है कि 
बोधराज्यके तलदेशमे भी बोध रहता है; अर्थात्‌ तब ज्ञानके विस्तारकी 
सीमा अनन्त हो जानेके कारण अज्ञानकी सत्ता कहीं ढूँढ़े नहीं मिलती | 
तब जान पडता है कि सभी शक्तियों शुद्ध बोधमय क्षेत्रसे उठती हैं। 
अतएव 'अभिव्यक्त जक्तिमात्र ही इच्छा-स्वरूपा है। यही विराट्‌ 
महाशक्ति, जिसे इच्छाशक्ति या ऐश्वरिक शक्तिके रूपसे वर्णन किया 
गया है, आगम शाख्त्रोंमें जगदम्बा अथवा जगत्मसूतिके नामसे वर्णित 
हुई है। शिवसून्रकार कहते हैं-- 


“इच्छाशक्तिरुमा कुमारी ।! 


ससारका मूलकारण अभीतक वैज्ञानिकोके दृष्टिपथमें यथार्थ- 
रूपसे नहीं आया है। आया होता तो इस कारणरूपा दाक्तिको वे 
इच्छाके रूपमें पहचान सकते, एवं अपनी इच्छाके साथ उसका घनिष्ठ 
सम्बन्ध आविष्कार कर चिन्मयधाम अथवा बोध-राज्यमे जानेका 
यथार्थ मार्ग प्राप्त करते। शक्तिको इच्छास्वरूपा न जाननेके कारण वे 
जगत्‌-कार्यके मूलमें चेतन्यकी सत्ताका आविष्कार नहीं कर पाते हैं। 
शक्ति इच्छामयी है या नहीं ? इसके जाननेका एकमात्र उपाय यही है 
कि जिसे हम इच्छा कहते हैं, उसे विशुद्ध और संयत करके उसके द्वारा 
सांसारिक शक्तिके ऊपर प्रभाव विस्तार किया जा सकता है या नहीं, 
इसकी परीक्षा करना इच्छाके स्फुरणसे यदि बाह्म-शक्ति स्तम्भित होती 
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है अथवा निरुद्ध शक्ति उद्रिक्त होती है तो इससे सिद्ध होता है कि एक 
ओर जैसे बाह्य-शक्ति इच्छामयी है वैसे ही दूसरी ओर इच्छा भी 
शक्तिरूपा है। इच्छाके द्वारा अन्त आशिकरूपमे जो बाह्य-शक्तिके 
ऊपर क्रिया की जातो है, यह वर्तमानकालके वैज्ञानिकोको अज्ञात नहीं 
है। जो योगी अथवा उच्चकोटिके साधक है, बे तो इच्छामात्रसे ही किसी 
भी शक्तिका चाहे जिस प्रकार उपयोग करनेमे समर्थ हैं, जगत्‌मे इसके 
अमेको दृष्टान्त मिलते है। 

पूर्वोक्त आलोचनासे समझमे आ गया होगा कि इच्छा और झक्ति 
मूलत अभिन्न पदार्थ है, एव इनके मूलमे चैतन्यमय प्रकाश नित्यसिद्ध 
सत्ता अथवा परकक्तिके रूपमे जाग्रत्‌ है। जिस चैतन्यरूपा अखण्ड 
सत्तासे बात-विक्षुब्ध समुद्रके वक्ष स्थ्पर तरगोके उद्वमकी भाँति 
स्वभावकी प्रेरणासे इच्छामयी शक्तिका आविर्भाव होता है तथा इच्छामे 
द्वारा क्रमसृष्टिके नियमानुसार क्रियाका विकास होता हे, वहीं 'ईश्वर' 
पदवाच्य वस्तु है। इच्छारूपा शक्ति कभी उसमें अन्तर्लीन होकर 
वर्तमान रहती है और कभी उन्मेषको प्राप्त होकर बाह्य-गति सम्पादन 
करते हुए अपक्ृ-सृष्टिकी सूचना करती है। जड जगतसे चिन्मय 
ईश्वर-सत्ताको प्राप्त होनेके लिये मध्यवर्ती-शक्ति अथवा इच्छा-भूमिसे 
होकर ही जाना होगा। विज्ञान-जगत्‌र्में जब इस दाक्तिका खरूप कुछ 
यथार्थरूपमें प्रकाशिठ होगा, तब उससे मौलिक चित्सत्ताके सम्बन्धमें 
उन्हे (वैज्ञानिकोंकीे) अनुमान करनेका अबसर मिलेगा। अप्रतिहत 
इच्छा अथवा शक्तिका चेतन्यमय आधार ही ईश्वर है। 

सूक्ष्मदृष्टिसि जगतके कार्य-कारण-प्रवाहकी पर्यालोचना करनेपर 
ज्ञात हो जाता है कि बिना कारणके कोई कार्य उत्पन नहीं होता | केवठ 
यही चात नहीं, बल्कि कार्य और कारणकी मात्राका समान होना भी 
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अवश्यम्भावी है। किसी प्रकारके कार्यका तत््त समझते समय इस 
नीतिको स्मरण रखना आवश्यक है। प्राच्य दार्शनिकोने इसी नीतिका 
अवलूम्ब॒] कर कर्मवादकी स्थापना की है। कर्मवादका तात्पर्य 
स्थूलरूपेण यही है कि कर्मकी श्रकृति और मात्राके अनुसार तज्जनित 
फलका आविर्भाव होता है। अतण्व कर्मद्वा। जिस प्रकार फलका 
अनुमान किया जाता है, उसी प्रकार फलके द्वारा भी कर्मका अनुमान 
किया जा सकता है। आणिजगतमे सुख-दुःखकी विचित्र लीलाको देख 
उसके कारणका अन्वेषण करनेपर कर्मकी इस विशेषताकों स्वीकार 
करना आवश्यक हो जाता है। सुख-दु खरूप फल जिस असाधारण 
कारणसे उत्पन्न होता है, उसे ही कर्म अथवा अदृष्ट सस्कार कहते हैं। 
इससे कोई यह न समझे कि बाह्य-जगतमे कोई सत्ता सुख-दु खका 
कारण नहीं है। यथार्थ बात तो यह है कि प्रत्येक कार्य अनेको कारणोसे 
उत्पन्न होता है। उनमेसे अधिकाश ही साधारण कारण होते हैं और कुछ 
अख्ाधारण होते है। साधारण कारणोके समूह समभावसे उपस्थित 
रहनेपर भी असाधारण कारणकरे बिना निर्दिप्ट कार्य सम्पन्न महों होता, 
क्योकि यही इस कार्यका मुख्य कारण है, यह सच है कि सुख-दु सके 
अनेकी लौकिक कारण होते हैं, कितु उनके सुख-दु ख उत्पन्न नहीं हो 
सकते । इसके लिये किसी असाधारण कारणकी सहकारिता आवश्यक 
है। इसीको दार्शनिक लोग 'कर्म' नामसे निर्देश करते है। जो सुख- 
दुख भोगता है, सुख-दु खके असाधारण कारण अथवा कर्मका उसीमें 
रहना युक्तिसगत है। नहीं तो कार्य और कारणका वैयधिकरण्यदोप आ 
पड़गा। एक आदमी कर्म करे और दूसरा उसका कलभोम करे, यह 
कार्य-कारण-खूडुलासे नियन्तित भौतिक जगतूमें सम्भव नहीं हो 
सकता। जो अभ्िमें हाथ डालता है, उसीका हाथ जलता है, दूसेरेका 
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नहीं। इसी प्रकार जो कर्ता होकर सत्‌-असत्‌-कर्मका अनुष्ठान करता 
है, उसीको भोक्ता बनकर अपने सुख-दु खरूप फलका अनुभव करना 
होता हे, दूसरेको नहीं। इसीलिये भोगकी सामग्री उपस्थित रहनेपर भी 
भोग-साधक कर्मके अभावमे बहुतोके भाग्यमें इच्छानुरूप भोग- 
सम्पत्ति प्राप्त नहीं होती | फिर बहुधा देखा जाता हे कि बिना चेष्टाके, 
बिना प्रयासके यहॉतक कि इच्छा और ज्ञानके अभावमे भी, बहुतोको 
आश्यातीत भोग्य बस्तुकी प्राप्ति हो जाती है । बीजके योये बिना जैसे वृक्ष 
नहीं उगता, उसी प्रकार पूर्वकर्म न होनेसे सुख-दु खको उत्पत्ति नहीं 
होती। यह जो अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड असख्य प्रकारके जीवोको 
वक्ष स्थलपर धारण करके काल-स्रोतमे बहते चले जा रहे है तथा 
उनके सामने अनेक प्रकारके सुस-दु ख उपस्थित करते ह, इनके पीछे 
एक विज्ञाल कर्मशक्ति अनन्त प्रकारकी विचित्रताकों साथ लिये 
वर्तमान हे। 

कर्मसे ही फल होता हे यह ठीक हे, किंतु अचेतन कर्म केवल 
जड-शक्ति हे, बह किसी सर्वज्ञ, सर्वदर्शी, चेतन्य सत्ताके सान्निध्य ओर 
प्रेरणाके बिना कभी परिचालित नहीं हो सकती। लोकिक जगतमें भी 
जड-शक्तिफा स्वातन्त््य कही उपलब्ध नहीं होता | पीछे कर्ता न हो तो 
करण या यन्त्र खयमेव किसी कार्यमे प्रवृत्त या निवृत्त नही हो सकते | 
जइ-शक्ति केवल कारण या यन्तमात्र है, इसे सभी जानते है । यह सत्य 
है कि अग्रिमे दाहिका-शक्ति होती है ओर यह भी सत्य ऐै कि वह 
स्वधर्मस ही दाह्मवस्तुको दग्ध करतो है, कितु किसी निर्दिष्ट वस्तुको 
टग्घ करनेमें अग्निक्रे लिये एक्र चेतन पुरुषपकी आवश्यकता होती है! 
अग्नि अपने-आप सख्त प्रेरित होकर जिसी निर्दिष्ट वस्तुको नहीं जला 
सकती। कर्म-शक्ति भी इसी प्रकार अग्रिके समान जड-शर्ति है, 
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इसीसे स्वाभाविक नियमानुसार सुख-दु.ख उत्पन्न होता है। अवश्य ही, 
जिस आधारपर कर्म संचित होते हैं, सुख-दुःखके भोग भी उसी 
आधारसे होते हैं, इसके बतानेकी आवश्यकता नहीं; किंतु स्वभावके 
नियमानुसार फलके उत्पन्न होनेपर भी उसका भोग्यरूपमे आविर्भाव 
होना किसी प्रबलतर दशक्तिद्वारा नियमित होता है, अर्थात्‌ कर्मसे ही 
'फल होनेपर भी उसको व्यवहार-क्षेत्रमे लानेके लिये किसी इच्छाशक्ति- 
सम्पन्न प्रबल सत्ताकी प्रेरणा आवश्यक है। जगत्‌के अन्तर्यामीरूपमे 
जिन व्यापक आत्मा अथवा चैतन्य इच्छाइक्तिका एकमात्र अधिष्ठान 
है। उनके संकल्पसे ही जीव कर्मानुसार फल प्राप्त करता है। वही 
कर्मके साक्षी और भोगके साक्षी हैं एवं उन्हींके ईक्षणके वश कर्म 
भोगरूपमे परिणत हो भोक्ताके निकट उपस्थित होता है। इसीलिये 
उनको भोक्ताका कर्म-फल-दाता कहा जाता है। कर्मशक्तिके पीछे जो 
उसको प्रेरित करनेवाली यह चैतन्यसत्ता कार्य करती है, यही ईश्वर है। 

जीव जो कर्म करता है, उसके मूलमें भी ईश्वर-सत्ता है एब वह 
जो फलभोग करता है, उसके भी मूलमे वही ईश्वर-सत्ता है । मूलमे इस 
विशुद्ध चैतन्यभावके न रहनेसे एक ओर जहाँ कर्म सम्भव नही होता, 
दूसरी ओर उसी प्रकार फल भी नहीं हो सकता। 

इस सत्ताकी प्रेरणा किस प्रकारकी है; इसे दृष्टान्तद्वारा दिखाया 
जाता है। जिस प्रकार सूर्यके आलोकमे आँखवाल्ा पुरुष नाना प्रकारके 
रैगेंक्रो, देखता, है, इुए, वेस्करेल्कि, पयुकोे, व्याएगरापे, दुषूण वा्तुओल्या, 
वैचित्र्य रहती है एवं द्रष्टाकी दृक्‌शक्ति भी रहती है; परंतु इनके होनेपर 
भी इस प्रकार विचित्र रेंग न दीख पड़ते, यदि दृश्य वस्तु उज्ज्वल 
आलोकसे आल्लेकित न होती। इसी प्रकार जीव जो कर्म करते हैं 
उसका फल भी वे भोगते हैं, तथापि ईश्वस्की चैतन्य सत्तामें प्रतिष्ठित 
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न होनेसे कर्म और भोग दोनों ही असम्भव होते । जो ईश्वरको न मानकर 
केवल कर्मसे ही फलकी उत्पत्ति मानते हैं, उनके लिये भोगमे 
वैचित्रवको सिद्ध करना अत्यन्त कठिन है। 

जगतमे अलड्ूघ्य कार्य-कारण-भाव अथवा नियतिको देखकर 
उसके अधिष्ठाताके रूपमें जिस सत्ताको स्वीकार करना अनिवार्य होता 
है, वही ईश्वर है। जिन्होने जगतके तत्त्कका जितना ही सूक्ष्मभावसे 
विश्लेषण किया है, वे उतना ही स्पष्टरूपसे समझ सके हैं कि जगत्‌के 
प्रत्येक विभागमे नियम वर्तमान रहता है। यह नियम अत्यन्त जटिल 
और दुर्बोध है, तथापि एक भागके नियमके साथ दूसरे विभागके 
नियमोका ऐसा घनिष्ठ सम्बन्ध रहता है, जिससे जान पडता है कि मूलमे 
एक ही नियम क्षेत्रभेदसे भिन्न-भिन्न नियमोके रूपमे परिणत हो गया 
है। समस्त जगतमे तथा ज्ञान-राज्यमे इस नियमगत ऐक्यका आविष्कार 
हो विज्ञाककी चरम कोर्ति है। विशाल और वैचित्रयपूर्ण भिन्न-भिन्न 
ज्ञानराज्यमें एक ही मूल नियमकी सत्ता एवं प्रभावको देखकर प्रत्येक 
विचारशील व्यक्तिकी धारणा होती है क्रि अनन्त प्रकारके सासारिक 
वैचित््यके पीछे एक अखण्ड सत्ता विद्यमान हे। उसी सत्तासे जब 
नियमोका उद्भव होता है, तब वह स्वीकार करना ही पडता हैं कि वह 
चेतन है तथा वही जगत्‌को एकमात्र नियामक है। अतएव जो नियम- 
वादी हैं, उन्हें भी नामान्तरसे ईश्वरकी सत्ताको माननेके लिये बाध्य होना 
पडता है। हाँ, तर्कस्थलमें थह कहा जा सकता है कि नियमके साथ 
नियामकका होना आवश्यक हे, ऐसी कोई बात नहीं, क्योकि येदि 
नियमको अनादिरूपसे स्वीकार करें तथा वह यदि सचमुच ही 
अलद्घ्यरूपमें प्रमाणित हो जाय तो नियमके कर्ता या प्रवर्तयिताके 
रूपमें नियामकके माननेकी आवश्यकता नहीं रहती। यह शाड्ढा 
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लनिशाधार भी नहीं है। यथार्थ बात यह है कि जिसे अनादि और 
अपरिंवर्तनीय समझा जाता है, वास्तवमे नियम वैसा नहीं है। साधारण 
ज्ञानसे नियमका आदि अथवा व्यतिक्रम चाहे अनुभवमे न आवे, किंतु 
ज्ञानकी निर्मलताके साथ-साथ क्रमशः समझमे आने लगता है कि 
नियमका आदि है तथा उसका रूपान्तर भी सम्भव है। कहनेकी 
आवश्यकता नहीं कि इस अवस्थामे नियमका नियमत्व ही खण्डित हो 
जाता है । जो इसकी उपलब्धि कर सकते हैं, उनकी समझमे आ सकता 
है कि बद्ध जीवके लिये जो नियम है बह अधिकारी पुरुषके लिये 
स्वाधीन इच्छाकी स्फूर्तिमात्र है। जिस अधिकारी पुरुषकी इच्छा 
सासारिक नियमके रूपमे आत्म-प्रकाश करती है वही जगत्‌का ईश्वर 
है। जड-विज्ञान केवल नियमकी सत्ताको ही उपलब्ध कर सकता है, 
किंतु जिनकी इच्छा इस नियमके रूपमें प्रकाशित होती है, उनका पता 
उसे नही रहता । नियमको अनादिरूपमे स्वीकार करनेका कारण यही है 
कि इच्छाविशेषके प्रभावसे नियमका आदि और अन्त दोनों 
स्थल-बिशेषमे उपलब्ध हो सकते हैं। अनादि एवं अखण्डनीय भावके 
ऊपर इच्छाशक्ति अथवा अन्य कोई शक्ति कार्य नहीं कर सकती। हाँ, 
लौकिक दृष्टिसे नियमका अनादित्व अथवा अलछब्ठनीयत्व दोनो स्वीकार. 
किये जा सकते हैं। 
जो ल्लोग जिज्ञसुभावसे जगत्‌के इतिहासका अनुसधान करते हैं, 
वे जानते हैं कि सांसारिक दृष्टिसे ज्ञानशक्ति अथवा क्रियाशक्ति किंसीके 
भी क्रमिक उत्कर्पकी अवधि दृष्टिगत नहीं होती । शक्ति वस्तुतः अव्यक्त 
होनेपर भी आधार-विशेषके अवलम्बनसे अभिव्यक्त होती है तथा 
निर्दिष्ट कार्य करती है। आधार सर्वत्र एक प्रकारका नहीं होता, अतः 
शक्तिका विकास भी सर्वत्र समानरूपसे नहीं हो सकता। जो आचार 
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जितना निर्मल होता है, जिसकी धारणदाक्ति जितनी अधिक होती है, 
उसमे उसी हिसावसे शक्तिका विकास होता है। अवश्य ही हम किसी 
निर्दिष्ट शक्तिके सम्बन्धभे यह बात नहीं करते। ज्ञान और क्रिया, दोनों 
क्षेत्रेम एक ही नियम है, किंतु दोनोंके आधारमे विशेषता होती है, यही 
इनमे भेद होता है। अव्यक्त ज्ञान-शक्ति जैसे अनन्त है, वैसे ही अव्यक्त 
क्रियाशक्ति भी अनन्त है। जिसकी अभिव्यक्ति नहीं, उसका प्रतिबन्धक 
भी नहीं होता और उससे कोई कार्य भी निष्मन्न नहीं होता। अतएव 
क्रिया-सम्पादनमे समर्थ अभिव्यक्ति ज्ञान अथवा क्रियाशक्तिका उत्कर्प 
आधारके उत्कर्षके ऊपर ही निर्भर करता है। आधार यदि मलिन और 
आवरणसे आच्छन्न हो तो शक्तिका बिकास भी अच्छी तरह नहीं हो 
सकेमा | आवरणके दूर होनेपर शक्तिकी अभिव्यक्तिमे विष्र हट जाते हें। 
अत आवरणशून्य और बाह्य सत्ताके सम्बन्धसे शूत्य विशुद्ध उपादानमे 
जो ज्ञान-दक्ति और क्रिया-शक्तिका प्रकाश होता है, बह अपरिच्छित, 
अप्रतिहत ओर अनन्त होता है। वस्तुत यह ईश्वरका ही नामान्तर है। 
जीबमान्नके भीतर ज्ञान ओर क्रिया कुछ-न-कुछ अवश्य ही प्रकाशित 
रहती है। ऐसा न होता तो चेतन जीव जडसे पृथक्‌ नहीं हो सकता। 
यही ज्ञान-क्रिया क्रमश बढते-बढते आधार-बिश्ञेपमें पूर्णरूपसे 
प्रकाशित हो उठती है। शास्त्रमें शुद्ध आधारमें अभिव्यक्त इस पूर्ण 
ज्ञान-क्रिया अथवा चैतन्यका ही ईश्वर-नामसे वर्णन किया गया है। 
अलौकिक पर प्राकृतिक घटनाओंका अनुसधानपूर्वक सग्रह करके 
जो तत्त्व निर्णय करनेका प्रयास करते हैं, उन्हें माठूम होता है कि बहुधा 
सुदूर अतीतकालकी अथवा देशान्तरमें हुई घटना और दृश्यके समान 
कभी कभी अनागयत घटना तथा दृश्य किसी-किसीको प्रत्यक्ष हो जाते 
हैं। इस प्रकारकी घटनाएँ विरली नहीं होतीं। इस प्रसड्नमें ऐसी 
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घटनाओका उल्लेख करनेकी आवश्यकता नहीं है, परंतु सचमुच ऐसी बातें 
होती हैं, इसका समर्थन अनेको प्रकारसे किया गया है। इसके तत्त्वकी 
आलोचना करनेमे हृदय विहल हो उठता है| जो दृश्य अबतक सृष्टिके 
राज्यमे आविर्भूत नहीं हुए, जो घटना अभीतक कहीं नहीं घटी, यदि इस 
प्रकारके दृश्य अथवा घटनाएँ---जो सांसारिक दृष्टिसे बहुत समय पीछे 
आविर्भूत होनेवाली हैं--अभी स्पष्टरूपसे तथा यथार्थ-रूपसे प्रत्यक्ष हो 
जायें तो कोई भी विचारशील व्यक्ति इनके तत्त्वकी मीमोसा नहीं कर सकेगा 
और मोहित हो जायगा । यथार्थत- जिसकी सत्ता ही नहीं है--व्यावहारिक 
भावसे ही नही, बल्कि प्रतिभासरूपमे भी जो नहीं है, वह वर्तमान ज्ञाममे किस 
प्रकार आ सकता है, यह जानना अत्यन्त कठिन है | अतीत ज्ञानके सम्बन्धमें 
व्यक्तिगतभावसे यह बात इतनी जटिल नहीं है, क्योकि चित्तमे अनुभूत ज्ञान 
और क्रियाके सस्कारको स्वीकार करने तथा निमित्त-कारणकी सहकारितासे 
उसके उद्बोधनको मान लेनेपर अतीतका साक्षात्कार तो बहुत कुछ बोधगम्य 
हो सकता है। अवश्य ही विश्वव्यापकरूपमे अतीतका ज्ञान व्यापक 
आधार--जिसमे समस्त संस्कार निहित हैं--के स्वीकार किये बिना उत्पन्न 
नहीं हो सकता । इससे एक विराट्‌ एवं आपेक्षिक नित्यता विशिष्ट आधारके 
अस्तित्वको स्वीकार करना अनिवार्य हो जाता है। जो जीवात्माके 
“एकल्वाद'के सिद्धान्तको मानते हैं, उनकी दृष्टिसे यही वह व्यापक जीव है । 
सब देशोके और सब युगोके नाना जीव इसीके विभिन्न अंशमात्र हैं; किंतु 
अतीत ज्ञनके द्वाय समष्टि-जीवका अस्तित्व सिद्ध होनेपर भी ईधवरका 
अस्तित्व सिद्ध नहीं होता। भविष्यत्‌-दृश्य अथवा घटनाविषयक प्रत्यक्षसे 
ईश्वरका अस्तित्व स्वभावतः प्रमाणित होता है; क्योकि कालके प्रभावसे जो 
सत्ता अभी उदित नहीं हुई है, उसका दर्शन अतीत दर्शनके समान संस्कारके 
उदवोधनद्वारा नहीं हो सकता । संस्कार चित्त अथवा लिंग-शरीररूप आधारमें 
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बर्तमान रहता है तथा उदबोधक कारणोंके सन्निधानसे जाग्रत्‌ू होकर 
स्मृतिरूपमे परिणत होता है। अवश्य ही आविर्भावकी विशदतासे 
आभास-ज्ञान स्पष्टताको प्राप्त होता हैं। इतना ही नहीं, सृष्टि 
अपरोक्ष-अनुभूतिरूपमे भी दिखलायी दे सकती है, किंतु अनागत प्रत्यक्षमें 
चित्त अथवा लिड्र-शगीरकी कोई भी उपयोगिता नहीं है। असल बात यह 
है कि नित्य कारण-भूमिसे आशिकभावमे स्रोत निकलता है और वह 
कार्यरूपमें परिणत हो जाता है। अनागतसे वर्तमानकी ओर जो शक्तिका 
प्रवाह है, यही कारणकी कार्यावस्थाके प्रति उन्मुखता है । भाव अथवा क्रिया 
जब अनागत-अवस्थामे रहता है, तब बह कारणके ही अन्तर्गत है। अतएव 
चित्त अथवा लिड्ड-शरीश्का अन्वेषण करनेसे कारणस्थ भावका पता 
छगनेकी कोई सम्भावना ही नहीं है। वह अभी न ती काल-सोतमें पडा है 
और न वर्तमान अवस्थामे ही उपनीत हुआ है, इसलिये वस्तुत उसका कोई 
सस्कार भी नहीं है, इसी कारण चित्त-क्षेत्रमे उसका कोई प्रतिबरिम्ब नहीं 
पडता | अतएव अनागत-दर्शनमें चित अथवा सस्कार किसीकी जरा-सी भी 
अपेक्षा नहीं होती। अब प्रश्न यह होता है कि तब अनागत-दर्शन किस 
प्रकार सम्भव हो सकता है ? महर्षि पतझलि इसके उत्तरमें कहते हैं कि 
अनागत भी बस्तुत बर्वमानसे भिन्र नहीं हे । हमारे लिये जो अनागत है, 
व्यापक ज्ञानविशिष्ट पुछुषके लिये वह अनागत न होकर वर्तमान ही हो 
सकता है। इस युक्तिके अनुसार समझा जा सकता हे कि जहाँ ज्ञान 
व्यापकतम है अर्थात्‌ जिस ज्ञानमें किसी प्रकारका आवरण नहीं है, घहाँ कोई 
भी पदार्थ या घटना अनागत नहीं रह सकती । बस्तुत जो हमारे सामने 
अनायत है वही वहाँ वर्तमान है, यही बात अवीतके विषयमें है। जिस 
भूमिमें अतीत और अनागत नित्य वर्तमानरुपमें प्रकाशित होते हैं, वही पूर्ण 
ज्ञान-भूमि है। वहाँ कालका भेद नहीं है, घटनाकी पृथकूता नहीं है, 
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भावकी विशिष्टता नहीं है और क्रियाका तारतम्य नहीं है, यही 
कारण-जगत्‌ है। इसका जो अधिष्ठाता है, वही ईश्वर है। अतएव किसी 
अचिन्तय कारणसे क्षणमात्रके लिये ईश्वरीय सत्ताके साथ जीव-सत्ताकी 
अभिन्नता सिद्ध होनेपर जीवको उपर्युक्त भविष्य-दर्शन होना कुछ भी 
आश्चर्यकी बात नही है, क्योंकि जीव-भूमिमे जो भविष्यत्‌ है, इस 
अकारकी युक्ति-अवस्थामे ईश्वरीय भूमिसे वही बर्तमानरूपमें प्रकाशित 
होता है। इससे सिद्ध है कि ज्ञानके पहले एक निर्मल अवस्था होती 
है, जहाँ उपर्युक्त भविष्यत्‌ भी नित्य वर्तमानरूपमे सदा प्रकाशमान 
रहता हैं। इस प्रकारकी एक नित्य वर्तमान अवस्था न रहती तो 
व्यक्तिविशेषके लिये कभी भी भविष्यत्‌-दर्शन सम्भव नहीं हो सकता । 
अतएव प्रामाणिक भविष्यत्‌-दर्शनद्वारा ईश्वरीय सत्ताका युक्तिपूर्वक 
अनुमान किया जा सकता है। ईश्वरका अस्तित्व माननेके लिये यह एक 
अभ्रान्त प्रमाण है। 

किसी कार्यकी उत्पत्तिमे प्रधानतया उपादान और निमित्त यही दो 
प्रकारके सामर्थ्य देखे जाते हैं। जगत्रूपी कार्यका विश्लेषण करते 
समय ठीक इसी प्रकार दो कारणोंको स्वीकार करना आवश्यक होता 
है। जिस उपादानसे जगत्‌ निर्मित हुआ है, उसे परमाणु, त्रिगुण, माया 
या कल्य किसी भी नामसे पुकारा जाय, उसे जड ही मानना होगा; किंतु 
चेतनके संनिधान बिना केवल जड उपादान अपने-आप कार्यरूपमें 
परिणत नहीं हो सकता। यह चेतन-सत्ता ही जगत्‌-सृष्टिका निमित्त- 
कारण है, इसीके प्रभावसे जगत्‌का मूल उपादान विक्षोभको प्राप्त होकर 
विभिन्न कार्येकि रूपमें परिणत होता है। इस अखिल जगत्‌का व्यापक 
निमित्त-कारण ही ईश्वर है। जो लोग निमित्तके बिना ही उपादानके 
विक्षोभ एवं परिणामको स्वीकार करते हैं, वे विपर्यस्त स्वभाववादी हैं; 
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क्योकि अनुसधान किये बिना ही स्वभावकी शरण लेना विचार-शासत्रकी 
नीतिके विरुद्ध है। अतएव सृष्टि-प्रवाहमे निमित्तरूपसे ईश्वरका अस्तित्व 
प्रमाणसिद्ध है। अवश्य हो दृष्टिके और भी उत्कर्ष होनेपर यह समझमें 
आता है कि निमित्त और उपादानमे वस्तुगत कोई पार्थक्य नहीं है। तब 
यह भी समझा जाता है कि एक ही चैतन्य-सत्ता अपनी इच्छासे नाना 
रूप धारणकर विचित्र जगत्‌के रूपमे प्रकाशित होती है। 

जगत्‌की ओर देखनेसे सर्वत्र एव ग्रतिक्षण एक घोर परिवर्तन होता 
हुआ दिखलायी देता है, यह सर्ववादि सम्मत है। अपरिवर्तनीय द्रष्टके 
साममे परिवर्तनकी सार्थकता है। जगद्व्यापी इस शाश्वत परिणामका 
कोई नित्य द्रष्टा अवश्य है। न होनेसे परिवर्तनका कोई अर्थ ही भ 
रहता। विशुुद्ध व्यापक द्रष्टा जो समग्र जगत्‌ूके अखिल अभिनयोको 
निर्धिकाररूपेण प्रत्यक्ष कर रहा है, वही चिन्मय ईश्वर है। कहना नहीं 
होगा कि इस रूपमे दृक्‌शक्ति ही अभिव्यक्त है एब अन्‍्यान्य शक्तियाँ 
विलीन-अवस्थामे स्थित है। 

(४) 

ईश्वरके अस्तित्वके सम्बन्धभे विचारशील साधारण व्यक्तिके 
बोधगम्य होनेयोग्य ऊपर जो कुछ बातें कही गयी है, वे सभी युक्तिमातर 
है। इस प्रकारकी बहुतेरी युक्तियाँ शासत्रमें दिखलायी गयी है एब 
प्रतीच्य ईश्वर-विश्वासी पण्डिताने भी अपने-अपने ग्रन्थोमें दिखलायी है । 
बस्तुत प्रयोजन होनेपर ओर भी बहुतेरी युक्तियाँ दिखायी जा सकती 
है, किंतु इन युक्तियोके द्वाता कोई कभी ईश्वरमें विश्वास करेगा, इसकी 
बहुत ही कम आशा हे। शास्त्र-वाक्य अथवा अनुभूतिसम्पन 
महापुरुषके थाक्यसे ईश्वरकी सत्ताके विपयमे उपदेश सुनकर निर्मल 
और अत्त प्रवेशोन्मुस हृदयमें जो अस्फुट श्रद्धाका उदय होता है, 
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विचास्के द्वारा उसका समर्थन करना ही युक्तिका उद्देश्य है; किंतु जो 
आमम-्र्माणकी ग्रमाणताको नहीं मानते, उनके चित्तमें शुष्क युक्तिके 
द्वारा किसी विषयमें विश्वास उत्पादन करना असम्भव है। युक्ति और 
विचारका प्रधान कार्य असम्भावना-बोधको दूर करना है अर्थात्‌ हृदय 
आप्तवचन सुनकर स्वभावत- ही जिस विषयमे श्रद्धाशील होता है, वह 
अयौक्तिक नहीं, बल्कि सम्मवनीय है, यह दिखला देनेपर ही युक्तिका 
कार्य समाप्त हो जाता है। इसके पश्चात्‌ साधन-प्रणालीद्वारा उसी श्रद्धाके 
विषयीभूत महापुरुषोके उपदिष्ट एवं युक्तिद्वारा समर्थित सत्यको प्रत्यक्ष 
करना आवश्यक है। इस साधन-अणालीमें मूलतः योग ही सर्वप्रधान 
है। कर्म, ज्ञान, भक्ति प्रभूति इसीके हो एक-एक पर्वमात्र हैं। योगके 
अचलम्बनसे जब साध्य-तत्तको सम्पूर्णरूपसे ग्रत्यक्षका विषयीभूत 
किया जाता है, तब सभी संशय अपने-आप ही दूर हो जाते हैं। ज्ञात 
और ज्ञेयका मायिक भेद दूर होनेपर विशुद्ध ज्ञाके आलोकमें विशुद्ध 
चैतन्य-ज्योति अपने-आप ही प्रतिष्ठित होकर अखण्ड स्वप्रकाश- 
सत्तारूपमें स्थित होती है। 

जो साधन-पथके पश्िक हैं, उनके सम्मुख ईश्वस्का अस्तित्व शुष्क 
युक्तिद्वार प्रकाशित नहीं होता। ज्ञानकी जिस भूमिसे हम वर्तमान 
अवस्थामें जगत्‌को देखते हैं, जबतक उस भूमिका अतिक्रम नही कर 
पाते, तबतक जगत्‌का अथवा अपना या तदतीत किसी सत्ताका बोध 
जैसा अब होता है, तब थी वैसा हो कण किंतु एक चार दि 
किसी अचिन्य कारणवश चित्तमें क्षणमात्रके लिये भी चित्‌-शक्ति 
सचारित होकर साथ ही ज्ञानकी भूमिकाका परिवर्तन कर दे, तो एक 
ही मुहूर्तमें हमारा दर्शन एवं सत्ताबीध अचानक अटृष्टपूर्व नवीन स्वरूप 
धारण कर लेगा। इस समय हम भास्तिक और घोर अविश्वासी क्यो न 
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हों, लोकोत्तर इक्तिके प्रभावसे एकाएक नवीन मनुष्यके रूपमें परिणत 
हो सकते हैं। जगत्‌में जहाँ ईश्वर-दर्शन या सत्य-ज्ञानका उदय हुआ है, 
घहाँ इसी प्रकाएका ही हुआ है, युक्ति-तर्कद्वारा स्वपक्ष और परपक्षके 
विचारसे कहीं नहीं हुआ। वस्तुत मनुष्यके जीवनमें ऐसी बहुतेरी 
अनुभूतियाँ होती हैं, जिनसे मनुष्यके दृष्टिकोणका परिवर्तन होते कुछ 
भी देर नहीं लगती। 

प्रश्नकर्ता चौथे प्रश्नमें पूछते हैं कि आपके व्यक्तिगत जीवनमें ऐसी 
कौन-सी घटना घटी है, जिससे ईश्वरकी सत्ता अथवा उसकी करुणाके 
प्रति विश्वास सुदृढ हो सकता है ? 

मैने पहले ही कह दिया है कि मैं व्यक्तिगत अनुभूतिको लोगोंमें 
प्रकाशित करनेमे असमर्थ हूँ। हाँ, इतना कह सकता हूँ कि भलीभाँति 
उनको पुकारनेपर उनका उत्तर मिलता है, यह निश्चित है। ऐसी-ऐसी 
बिपत्तियोसे बहुत बार उन्होंने अलौकिक उपायोंसे मेरी रक्षा की है, 
जिनका अतीकार लोकिक उपायोसे हो नहीं सकता था, और जिनका 
स्मरण आते ही उनकी करुणा और प्रेमका भाव हृदयकों अभिभूत कर 
डालता है । ज्ञानके राज्यमें, कर्म-भूमिमें तथा भावके मन्दिरमें उन्हींकी 
मड़लमयी सत्ता एवं शक्तिका प्रतिनियत मैं कितने रूपोमें अनुभव 
करता हूँ, उसके बर्णनका परिशेष कभी नहीं हो सकता। 

ये बिपय इतने गुह्य और गोपनीय हैं कि इसके सम्बनधमें 
साधारणत किसीके साथ आल्लोचना करनेकी प्रवृत्ति नहीं होतो। मेरी 
व्यक्तिगत प्रकृति एक ओर जिस प्रकार विश्वासशील है, दूसरी ओर 
उसी प्रकार सशयप्रवण है। अतएवं मैंने अपने जीवनमें जो कुछ 
उपलब्ध किया है या कर रहा हूँ, उसको बडी ही कठोरताके साथ सब 
प्रकार प्रमाणकी कसौटीपर जाँचे बिना मैंने स्व्थ कभी सत्यरूपमें 


पं० श्रीगोपीनाथजी कविराज, एम्‌० ए० २१५३ 
अहण नहीं किया या नहीं करता हूँ। मेरे विश्वासमे जो सत्य है, वह सदा 
ही सत्य है। अतएव परीक्षा करनेसे उसकी उज्ज्वलता बढ़ती ही है, 
घटती नहीं। प्रातिभासिक सत्तासे व्यावहारिक सत्ताको ज्ञानालोकमे 
पृथक्‌ करके पहचाने बिना पास्मार्थिक सत्यकी ओर अग्रसर नहीं हुआ 
जा सकता। श्रीभगवानकी कृपा और सदगुरुके अनुग्रहसे इस श्षुद्र 
हृदयमे प्रतिभाससे व्यवहार तथा व्यवहारसे परमार्थकी ओर जानेका 
मार्ग कुछ मालूम हुआ है, कुछ-कुछ खुल गया है, परंतु अपने 
पुरुषार्थ-रूप उच्यमकी सहायतासे जब उनकी नित्य प्रकृति अन्तरमे जाग 
उठेगी, तब स्वभावके स्नोतमे चलते-चलते प्रत्येक स्तरमे उनकी 
उपलब्धि करता रहूँगा एवं सोपान-परम्परासे कर्म, ज्ञान, भक्ति और 
प्रेमरूपमे नित्य योगके विकाससे उनके अखण्ड सत्त्वमय, ज्ञानमय और 
आनन्दमय स्वरूपको प्राप्तकर अन्तमे लोलावसानमे उनके सर्वभावमय 


किंतु सर्व-भाबातीत परमरूपमे स्थित हो सकूँगा--गुरो: कृपैव 
केवलम ।' 
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ईश्वरके होनेमे मुझे कोई सशय नहीं है, इसलिये मैं क्या उत्तर 
लिखूँ ? प्रमाण चाहते हो तो बेद-शास्त्रेमें ईश्वर्की सत्ताको कथन 
करनेवाले अनन्त प्रमाण हैं, बहाँसे देखकर लिख सकते हो। 

१--कर्मफलकी सिद्धिके लिये ईश्वरको अबइय मानना चाहिये। 
कर्म जड है, इसलिये वह फल नहीं दे सकता। ईश्वर जिसको ऊर्ध्व 
ले जाना चाहता है, उससे साधु कर्म कराता है और जिसको अध ले 
जाना चाहता है, उससे असाधु कर्म कराता है। जैसे घटादि पदार्थेकि 
होनेमें उसके कर्ताको मानना पड़ता हे, वैसे ही इस जगतके सम्पूर्ण 
पदार्थेके कर्ता ईश्वरको भी मानना पडेगा। जैसे घर कार्य हे, उसी प्रकार 
जगत्‌ भी कार्य है। और इस जगत्‌का कारण ईश्वर है। 

२३--यदि ईश्वर्को न मानोगे तो जगत्‌के नियत कार्य भी न होंगे। 
जैसे सूर्य तपता हे, वायु चलती है, मेघ वर्षा करते हैं इत्यादि । यह सब 
कार्य ईश्वरकी आज्ञासे होते हैं। यदि ईश्वरको न मानोगे तो मुक्ति 
आदिकी हानि होगी। 

इह चेदवेदीदथ सत्यमस्ति 
न॒चेदिहावेदीन्महती विनष्टि । 
भूत्तेपु भूत्तेचु विचित्य धीरा 
्रेत्यास्माल्लोकादमृता 'भवन्ति ॥ 
(कन* २। ५) 
हिरण्यकशिपु, रावण, शिशुपाल, कस आदि ईश्वस्को न मानने- 
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वाले लोगोंकी कैसी दुर्दशा हुई और वसुदेव, देवकी, प्रह्मद, विभीषण 
आदि ईश्वक्को माननेवाछोको इस लोकमे दन्द्रोकी निवृत्ति और 
अन्तमे मोक्षकी प्राप्ति हुईं। इसीलिये ईश्वर्को मानना ही श्रेयस्कर है। 

ईश्वरको न माननेवाले भी प्रकारान्तरसे ईश्वरको स्वीकार करते है, 
यदि वे स्वीकार नहीं करेगे तो ईश्वरका अभाव है, यह कैसे कहेंगे ? 
जैसे कोई कहे कि घटका अभाव है। पर जिसने घटको कभी नही देखा 
होगा, वह कभी घटका अभाव नहीं कह सकता, क्योकि अभावका 
ज्ञान अनुयोगी-प्रतियोगीपूर्वक ही हुआ करता है । जिसका अभाव होता 
है, वह प्रतियोगी है और जिसमे अभाव रहता है, वह अनुयोगी होता 
है। जैसे घटका अभाव पृथ्वीमे है, उसमे घट ग्रतियोगी है और पृथ्वी 
अनुयोगी है। इसी प्रकार ईश्वकका अभाव किस अधिकरणमे रहेगा ? 
यदि पृथ्वीमे कहो तो इसके विरुद्ध प्रमाणोसे बृहदारण्यक-उपनिषद्‌का 
अन्तर्यामी ब्राह्मण भरा पडा है। 

कारणको न माननेसे कार्य कैसे होगा ? जैसे तुम अपने पिताको 
कारण नहीं मानोगे तो कार्यरूप तुम कैसे हो गये और जब अपना ही 
अभाव मान लिया, तब इससे बढकर ओर क्या हानि होगी ? इसलिये 
पिताको अवश्य मानना पडेगा और जब पिताको मान लिया, तब 
पिताका शरीर भी किसीका कार्य है, अत परम्परासे ईश्वर ही सबका 
कारण सिद्ध होगा। ईश्वरसे भिन्न कोई कारण हो ही नहीं सकता, क्योकि 
ईश्वर ही जगतका अभिन्ननिमित्तोपादान कारण है, वही पितारूपसे युत्रको 
उत्पन्न करता है, कुलाल होकर घटको रचता है, जुलाहा होकर वस्त्र 
बुनता है। इसी प्रकार सब जगतको स्वता है, यदि ईश्वरसे भिन्न 
जमत्‌-रूपी कार्यका कोई कारण मानोगे तो एकके ज्ञानसे सबका ज्ञान 
नहीं होगा--'येनाश्रुत: श्रुते भवत्यमत मतमविज्ञातत विज्ञातमिति' 


श्श्६ ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
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(छान्दोग्य" ६। १।३) इस श्रुतिवाक्यका विरोध होगा | अन्य स्थल्में 
भी कहा है-- 
भमाटीको कारज घट जैसे, माटी ताके बाहिर नाहिं। 
जलते फेन तरग बुदबुदा, उपजत जलते जुदे सु नाहिं ॥ 
ऐसे जो जाको है कारज, कारणरूप पिछानहु ताहि। 
कारण ईंस सकलको सो मैं लय चिन्तन जानहु विधि याहि ॥ 
यदि कोई कहे कि शून्य यानी अभाव ही जगत्‌का कारण है तो 
सब पदार्थेमि उस शून्य अभावकोी प्रतीति होनी चाहिये, क्योंकि कार्यमें 
कारण अनुगत होता है। कया शून्यका तुमने अनुभव किया है ? यदि 
नहीं, तो जिस शून्यका अनुभव ही नहीं किया, उसको कारण कैसे कह 
सकते हो ? यदि यह कहो कि शून्यका अनुभव किया है तो शून्यसे 
कोई भिन्न अनुभव करनेवाला मानना पडेगा और उस चेतनको ही हम 
ईश्वर मानते हैं । वास्तबमें अभावसे भावकी उत्पत्ति ही नहीं हो सकती । 
जैसे बोजके अभावसे वृक्ष आदिकी उत्पत्ति नहीं हो सकती, माता- 
पिताके अभावसे सतानकी उत्पत्ति नहीं होती, इसी प्रकार शून्यसे 
पदार्थकी उत्पत्ति नहीं हो सकती। शून्य तो स्वय अभावरूप है। उससे 
भावकी उत्पत्ति कैसे हो सकती है ? 
३--ईश्वरके होनेमें वेद, श्रुति, स्मृति, पुपण आदि शास्त्र एव 
सदगुरु, सत-महात्माओंके अनुभव तथा उनके वचन ही प्रमाण हैं। 
अनुमान-प्रमाण भी है--जैसे 'क्षित्यद्डरादिक कर्तृजन्य कार्यत्वाद्‌ 
घटवत' जितने पृथ्वी आदि कार्य पदार्थ हैं, वे सब कर्तके द्वारा जन्य 
हैं। भगवान्‌ श्रीमद्धगवद्गीतामें भी कहते हैं--- 
ईश्वर सर्वभूताना हददेशे््जुन तिट्ठति। 
भ्रामयन्‌ सर्वभूतानि यन्‍्त्रारूढनि मायया ॥ 
(८६१) 


गड्डातीर-निवासी एक संत हि २१७ 
अर रन २८ सदसच्ाहमर्जुन ॥ 

(९१ १९) 
मत्त: परतरं नान्‍्यत्‌ किलक्लिदस्ति धनंजय। 

(७१७) 
मया ततमिदं सर्व जगदव्यक्तमूर्तिना ॥ 

(९।४) 
अहमात्मा_ गुडाकेश सर्वभूताशयस्थितः । 
अहमादिश्व मध्य च भूतानामन्त एव च।॥ 

(१०। २०) 
अथवा बहुनैतेन कि ज्ञातेन तवार्जुन। 
विष्टभ्याहमिद कृत्त्रमेकांशेन  स्थितो जगत्‌ ॥ 

(१०४२) 
क्षेत्रज्॑ चापि मां विद्धि सर्वक्षेत्रेषपु भारत । 


(१३।२) 
सम सर्वेषु भूत्तेपु तिप्ठन्त॑ परमेश्वरम्‌ । 


उपनिषदोमे कहा है-- 
ईशा वास्यमिद्‌ सर्वे यत्किलज्ल जगत्यां जगत । 


(१३। २७) 


(ईश० १) 
भीषास्माद्ठत: पवते। भीषोदेति . सूर्य: । 


भीषास्मादसिश्रेद्धश्ष । मृत्युर्धावति पदञ्चम इति ॥ 


(तैत्तिरियन २१८। १) 
यतो वा इपानि भूतानि जायन्ते येन जातानि। जीवन्ति । यत्‌ 
प्रयन्त्यभिसंविशन्ति | तद्‌ विजिज्ञासस्व । तद्‌ ब्रह्मेति। 


(तैत्तिरीयन ३।१। १) 


रश्श्८ ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 

वेदात्त-सिद्धान्तमे सम्पूर्ण कार्यमात्रके प्रति जो कारण हो, उसको ' 
साधारण कारण यानी ईथर कहते है । जो लोग ईश्वर्को नहीं मानते, उन 
ल्येगोको अपने पिता, पितामह आदिको भी नही मानना चाहिये, क्यीकि 
पिता आदिके माननेमे भी शब्द प्रमाण ही है। इसी प्रकार ईश्वरवी 
सिद्धिमे भी वेद, श्रुति, स्मृति, पुरण आदि अनेक शास्त्र प्रमाण हे। 

जिस वस्तुका प्रश्न होता है, उसका सामान्य ज्ञान होता है। जेसे 
उत्तराखण्डके गौरी-फलको कोई नहीं जानता, इसलिये तट्ठिपयक प्रश्न 
ही कोई नहीं करता। वैसे ही नास्तिकोको भी ईश्वरका सामान्य ज्ञान है, 
इसलिये उनके कथनसे भी ईश्वर्की सिद्धि होती है। आस्तिकोकों तो 
विशेषरूपसे ईश्वर्का ज्ञान अर्थात्‌ ईश्वर-साक्षात्कार होता हें। 
राम-कृष्ण, विष्णु, शिव आदि अवतार ईश्वरके विशेष रूप है और 
सचचिदानन्द ईश्वरका सामान्य रूप है। आस्तिकोको ईश्वरके सामान्य और 
विद्योप दोनो रूपोका साक्षात्कार होता है। 

लक्षण और प्रमाणसे ही वस्तुकी सिद्धि होती हे, केबछ कथन- 
मात्रसे नही, इसलिये अब ईश्वरके कुछ लक्षणोका कथन किया जाता है । 

'सत्य॑ ज्ञानमनन्त ब्रह्म यह ईश्वरका स्वरूप-लक्षण हे। 
'जगत्कर्तृत्वे सति जगदुपादानत्वम' ओर “जन्माद्मस्थ यतः' 
(बहासूत्र १/१।२) यह उस्तका तटस्थ लक्षण है। “अन्तर्यामी- 
अधिदैवादिपु तद्धर्मव्यपदेशात्‌' (ब्रह्मसूत्र १।२। १८) जितने 
अधिदेव आदि पदार्थ हे, उन सबका अत्तर्यामी अर्थात्‌ नियन्ता है । 
यह बात श्रुति भी कहती है। सर्वका नियन्तापना यह परमात्माका ही 
चर्म है, पृथ्वी आदि अभिमानी देवताओका धर्म नहीं है। वह 
युक्तिसिद्ध भी है, क्योंकि 'फलमत उपपत्ते:” (ब्रह्मसृत्र ३।२।३८) 
इस ईश्वरसे ही सम्पूर्ण फलकी प्राप्ति होनेसे, वह सबका अध्यक्ष 
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है और सृष्टि, स्थिति, सेहार करनेवाला भी वही है। 
जिस ईश्वरको न जाननेसे सब अनर्थोकी प्राप्ति होती है और 
जिसको जाननेसे मोक्षकी प्राप्ति होती है, वही ईश्वर सब प्रकास्के जिज्ञासु 
अधिकारियोकी जिज्ञासितव्य है। जैसे मृत्तिकाके ज्ञानसे भृत्तिकाके 
सम्पूर्ण पदार्थोका ज्ञान हो जाता है, सुवर्णके ज्ञानसे सुवर्णके सम्पूर्ण 
आधूषणोका ज्ञान हो जाता है, लोहेके ज्ञानसे लोहेके सम्पूर्ण पदार्थोका 
ज्ञन हो जाता है, इसी प्रकार एक ईश्वरके ज्ञानसे सम्पूर्ण जगतके 
पदार्थोका ज्ञान हो जाता है। जब ईश्वरको केवल कर्ता ही न मानोगे, 
तब उपर्युक्त दुष्तान्तोॉंका चिशेध होगा और यदि ईश्वरको केवल 
उपादान-कारण ही मानोगे तो प्रतिज्ञाक वचनोका विरोध होगा* । जिस 
एकके श्रवणसे सबका श्रवण हो जाता है, जिस एकके ज्ञानसे सबका 
शान हो जाता है, जिस एकके मननसे सबका मनन हो जाता है। यह 

सब प्रतिज्ञा-वचन हैं। 
यदि ईश्वरको सर्वज्ञ, शक्तिमान्‌ नहीं मानोगे तो सर्व-सृष्टिका कर्ता 
ईश्वर पहीं होगा; क्योकि जिसके प्रति उपादान-कारणका अपरोक्ष ज्ञान 
हो और जिसमे इच्छा एवं यत्न हो, वही कर्ता कहलाता है। मायाके 
तमोगुणयुक्त होनेसे ईश्वर जगत्‌का उपादान-कारण है, रजोगुणयुक्त 
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एए/सेन्येफन मुत्पिण्डन सच मृण्मय घिज्ञात_स्पाड्माचास्थ्पुण विकारे नामचेय मुतिकिल्येन 
भत्यपु॥ यथा सोम्यैकेन स्लेहमणिना सर्व छोहमय विज्ञात, स्पाद्ाचारप्पण विकाये नामधेय 
स्ेहमित्येद सत्यम्‌ ४ 
(छान्दोम्मन ६१११३, ४, ०) 
'सदेव सोम्येदमम् आसीदेकमेवाद्वितीयम' 

(छल्दोग्यन ६२१९१) 


२२० ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
होनेसे ईंधर जगत्‌का स्रष्टा है और सत्तगुणयुक्त हुआ नही सर्वज्ञ है। 

ब्रह्म (ईश्वर) प्रपद्चका उपादान है। जो उपादान होता है, वह 
कार्यमे अनुगत होता है, जैसे घटका मृत्तिका उपादान-कारण है, वह 
घटमें अनुगत है। इसी प्रकार ईश्वर सब प्रपञ्चका उपादान-कारण है, 
इसलिये वह संबमें अनुगत है। जैसे 'घटः सन्‌ पटः सन्‌! घट है,पट 
है, यह सत्ताकी प्रतीति होती है, इसी प्रकार “घट प्रतीत होता है', 
'पट प्रतीत होता है,"यह चेतनताकी प्रतीतिं है और “घट प्रिय है, पट 
प्रिय है! यह आनन्दकी प्रतीति है। ये सब ईश्वस्के सचिदानन्द- 
स्वरूपका ही बोध कराते हैं। ईंधर ही सब पदार्थोमे पूर्ण होकर 
ज्यापकरूपसे प्रतीत हो रहा है, जैसे घटमे नेत्नोसे मृत्तिकाकी ही 
प्रतीति होती है, घट मानना मिथ्या है, इसी श्रकार सब जगह 
सचिदानन्दघन परमात्माकी ही प्रतीति होती है। नाम-रूपात्मक जगत्‌ 
वास्‍्तवमे परमात्मासे भिन्न कुछ भी नहीं हे, यह बात 
उान्दोग्य-उपनिषदमें श्वेतकेतुके प्रति उद्दालक ऋषिने बहुत विस्तारके 
साथ वर्णन की है। 

यह सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड ईश्वरका स्थूल शरीर है और सम्पूर्ण समष्टि 
सूक्ष्म शरीर ईश्वरका सूक्ष्म शरीर है एवं माया उसका कारण-शरीर है। 
ईश्वर्के इन तीनों शरीरोंके अन्तर्गत ही सम्पूर्ण व्यष्टि-शरीर एब सम्पूर्ण 
प्रपद्च है। ज़ैसे खेतमें अलग-अलग क्‍्यारे होते हैं ओर बह खेत सब 
क्यारोंमें अनुगत है, इसी प्रकार सब व्यष्टि-शरीरोंमें ईश्वर अनुगत है। 
जब ईश्वस्को न मानोगे, तब अपनेको तथा इस जगत्‌को भी नहीं मानना 
च्यहिएे, उर्योषिक यह लघ ईश्वए कर्के ही च्यात् है। ईश्वएफे निषेध 
सबका निषेध होगा। अपना झरीर तथा जगत्‌ प्रत्यक्ष प्रतीत होता है, 
इसलिये उसका अभाव नास्तिकको भी इष्ट नहों है, इस न्यायसे भी 


गड्भरातीर-निवासी एक संत २२६१ 
ईश्वरकी सिद्धि होती है । यदि कोई यह कहे कि जो प्रतीत होता है वही 
हुआ करता है, जो ग्रतीत नहीं होता वह होता ही नही, उसके उत्तरमें 
ये आठ दृष्टान्त दिये जाते है। 

“दूर, समीप, इन्द्रियको हान। मन चञ्जल सूक्षम, विवधान । 
तिरोधान, सजाती-संग। अष्ट हेत धारो चित अंग ॥' 

(१) दूर--जैसे पक्षी उडता हुआ आकाशमे दूर चला जाता है 
तब प्रतीत नही होता, परतु ऐसा नहीं कहा जाता कि पक्षी नहीं है। 

(२) समीप--जैसे नेत्रोंमे अज्नन अत्यन्त समीप है, किंतु 
अपनेको प्रतीत नही होता तो भी अञ्जन नही है यह नहीं कह सकते | 

(३) इन्द्रियको हान---अधा रूपको नही देखता है तो भी रूपका 
अभाव नहीं कहा जाता, क्योकि नेत्रवाले रूपको देखते है। 

(४) मन चञझ्चल--मनके चदञ्जल होनेसे पदार्थ प्रतीत नही होते 
ते भी पदार्थोका अभाव नही कहा जाता, क्योकि पदार्थ है। 

(५) सूक्ष्म--सूक्ष्म परमाणु प्रतीत नहीं होते तो भी उनका 
अभाव नही कहा जाता, क्योकि परमाणु है। 

ले (६) व्यवधान--जैसे राजमहलमे परदेके अदर रानी बैठी हुई 
दौखती नहीं, तो भी रानीका अभाव नही कहा जाता। 

(७) तिरोधान--तारे दिनमे नहीं दीखते तो भी उनका अभाव 
नहीं कहा जाता, क्योकि सूर्यके प्रकाशसे वे नही दीखते। 

(८) सजातीय-संग--बर्षाका जल तो तालाब या नदीमे मिल 
जाता है, इससे उसकी अलग ग्रतोति नही होती, कितु यह नहीं कहा 
जाता कि वृष्टिका जल उनमे नही है। 

... इन सबको अन्य लोगोके न देख सकनेपर भी योगी पुरुष इन्हे 
देखता है। 


श्र इश्वरकी सत्ता और महत्ता 
इसी प्रकार बिचाररूपी नेत्रोसे रहित जो अनीश्वरवादी है, वे ईश्वरको 
नहीं मानते तो भी ईश्वर्का अभाव नहीं हो सकता, क्योंकि जो विचारवान्‌ 
आस्तिक पुरुष हैं, वे ईश्वरको अपने आत्मरूपसे सर्वत्र देखने ह। 
गुरु-ग्रन्थ साहबमे भी ईश्वर-सिद्धिके ल्थियि अनेक प्रमाण स्थल- 
स्थलपर दिये गये हैं, उनमेसे कुछ दिग्दर्शनमात्र नीचे लिखे जाने #। 
“यह जो दीखे अम्बर तारे, किनओ चीते चीतनहारे ।' 
यह जो आकाशमे तारे लगे हैं, वह किस चितेरेने चित्रित किये 
हैं। इस रीतिसे इनके कर्ता ईश्वर्की सिद्धि होती है। 
“तू कर्ता सच्यार मेढा साँई । ' 
हे परमात्मन्‌ । तू सर्व जगत्‌का कर्ता 6 और सच्चा हे अर्थात्‌ 
आप्तवक्ता ओर मेरा स्वामी है। प्रारम्भमे मद्गलाचरण करते हुए गुर 
नानक साहब कहते है-- 
“एक 3# सतनाम कर्ता पुरुष निर्भड, निर्वेर | 
अकालपूरत अजूनि सेभं गुस्प्साद जप ॥' 
अर्थ--एक अद्वितीय ब्रह्म जो परमात्मा है, वही हमारा उपास्य है, 
वह केसा परमात्मा हे कि वह 3“स्वरूप हैे। अब उसका स्वरूप- 
लक्षण तथा तटस्थ-लक्षण कहते हैं। सतनाम अर्थात्‌ सत्‌ है स्वरूप 
जिसका, ऐसा कहनेसे उसके स्वरूप-लक्षणका बोध हुआ और कर्तसे 
तटस्थ-लक्षण कहा अर्थात्‌ नाममात्र जो जगत्‌ है, उसका वह कर्ता है। 
यदि कहो, कर्ता प्रधान होगा तो इसका उत्तर यह है कि “नहीं', पूर्ण 
होनेसे पुरुष हो कर्ता है, उसको उपादानकारण भी कहते हैं । फिर वह 
कैसा है कि जिसको किसीका भय नहीं है, किसीसे वैर नहीं है । 
जिसका कालसे रहित स्वरूप है, जो मृत्युका भी मृत्यु है। बट अजूनि 
यानी कारणसे रहित है। जिसका कोई कारण नहीं है और वह सबका 
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कारण है। "सैर्भ' अर्थात्‌ प्रकाश-स्वरूप है। “गुरुप्रसाद' यानी 
गुरुकृपासे ही प्राप्त होता है। 
गुरु गोविन्दर्सिहजी कहते है-- 
'श्रीअसकेत जगत्‌के ईस' शोभायमान तलवारका चिह्न है जिसकी 
ध्वजामे, ऐसा सर्व जगत्‌का नियन्ता ईश्वर है। 
गुरु गोविन्दर्सिहजीका तवग्रसाद सबवैया-- 
'दीननकी ग्रतिपाल करे नित, संत उब्ाार गनीसन गारे । 
यक्षि पसू नग नाग नराधिष, सर्व समै सबको प्रतिपारै ॥ 
पोषत है जलमे, धलमे, पलमे पलके नहीं कर्म बिचारैे । 
दीनदयाल दया निधि दोषन देखत है पर देत न हारे ॥' 
मूलइलोक सुखमनी सोलवॉ--गुरु नानक साहब कहते है-- 
'आदि सच, जुगादि सच, हे भी सच, नानक होसी भी सच ।' 
सृष्टिकी उत्पत्तिसे प्रथम वह परमात्मा सत्‌ था। 
'सदेव सोम्येदमम्र आसीदेकमेवाद्वितीय॑ ब्रह्म! 
(छान्दोग्यण ६। २११) 
सत्ययुग आदिके पूर्व इच्छा-कालमे वह पस्मात्मा सत्‌ हुआ। 
“तदैक्षत बहु स्पाम्‌ प्रजायेय” वह परमात्मा वर्तमानकालमे भी सत्‌ है 
और गुरु नानकजी कहते हैं कि वह भविष्यमें भी सत्‌ ही रहेगा | इसी 
मूलइलोककी व्याख्यामे लिखते हैं--- 
चरण सत सत परसनहार, पूजा सत सत सेवदार । 
दरसन सत सत पेखनहार नाम सत सत ध्यावनहार ॥ 
आप सत सत्त सब धारी, आपे गुण आपे गुणकारी । 
शब्द सत्त सत प्रबकता, सुरत सत्त सत्त जस सुनता ! 
बूझनहारको सत सब होय, नामक सत्त सत्त प्रभु सोय 


ज्ज्ड ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
इस प्रकार जाननेबालेकों सर्वत्र सत्‌ परमात्मा ही प्रतीत होता है, 
ब्याकि भूत, भविष्यत्‌ और वर्नमान--इन तीनो कालोमे बह सत्‌ है। 
भर मी कहा हे-- 
आदि पूर्ण मध्य पूर्ण अन्त पूर्ण परमेश्वर है। 
सिमरन्‍्त मन्त सर्वत रमण, नानक अघ नासन जगदीश्वर है ॥ 
् जद ञ् ज्र 
एक कृष्ण सर्व देवा, देव देवात आत्या, आंत्मा वासुदेवस्य । 
जे को जाणेम्यो | नानक ताका दास है सोई निरक्ञन देव है ॥ 
डर न्‍ | 
वासुदेव सर्वत्रमे ऊन न कतहु उठाय। 
अन्दर खाहिर सदा सग, नानक काहे दुराय॥ 
नानकजी कहते हे क्रि जो सबसे निवास करता हे अथवा जिसमें 
सत्र निब्रास करते है, वह वासुदेव सर्वत्र हे। किसी जगह उसका 
अभाव नहीं हे, क्योंकि वह अदर-वाहर सदा सड्ग रहनेवाला है। हे 
नास्विको । ऐसे परमात्माको तुम क्यो छिपाते हो ? बह परमात्मा तुम्हारे 
छिपानेपर छिप नहीं सकता । जेसे उल्लू सूर्यका अभाव कथन करता 
है, परतु उल्टूके कहनेमात्रसे सूर्यका अभाव नहीं हो। सकता सूर्य तो 
अपना अभाव करमेवाले उल्ल्ूकों भी अपना प्रकाश ही देता है, इसी 
प्रकार सर्व-प्रकाशक ईश्वरका नास्तिक लोग अभाव करते हैं, यह 
उनकी भुल है, क्योकि नास्तिकॉकी सिद्धि भी ईधस्से ही होती है, 
इसल्ड्यि ईश्वस्को सदा मानना चाहिये। 
जल थल्ल महि अल पघूर्या, स्वामी सिरजनहार! 
अनेक भाँति होय पसट्या नानक एकुंकार ॥ 
जल, मर्भृमि, पृथ्वी, आकादादि पञ्मभूतोंर्मे वह परमात्मा पूर्ण हो 
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रहा है। वह परमात्मा सबका नियन्ता है और वह नाना रूपोसे 
संसाररूप होकर विस्तृत हो रहा है, उसका 3&कार नाम है। इसलिये 


ईश्वरसे भिन्न कोई वस्तु नहीं है। 
चासुदेवः . सर्वमिति। (गीता ७। १९) 
सर्व खल्विदं ब्रह्म । (उपनिषद) 


४--जिस ईश्वर्की कृपासे हम आपलोगोमेसे निकलकर इस 
वेषमे जाये और आपलोग हमलोगोको नमस्कार करते है तथा आपके 
परिचित छोग आपको भक्त जानकर नमस्कार करते हैं, यह सब ईश्वरकी 
ही दया है और ईश्वरमे विश्वास बढ़ानेवाली ही बाते है। 

घटनाएँ 

(क) एक संत कई वर्ष पहले मुझे मिले थे। उन्होने अपने 
जीवनकी एक घटना मुझे सुनायी थी, जिससे ईश्वर्की सत्ता और उसकी 
दयामे विश्वास विशेष बढ़ता है। 

वे संत बद्रीनारायणके दर्शनार्थ गये थे। वहॉसे लौटते समय 
रास्तेमें उनको दस्त बहुत लगने लगे, जिससे वे बहुत निर्बल हो गये; 
तब वे एक गुफामे बेहोश होकर पड़ गये । इसके बाद एक पुरुष उनके 
पास आकर बोला कि महात्माजी ! यह दवा खाइये और इसका पशथ्य 
हम भेज देगे।' तदुपरान्त दो घेंटे बाद दही और भात लेकर वही पुरुष 
आया और उन महात्माको देकर चला गया। इसी प्रकार तीन दिनोतक 
वह पुरुष ठीक समयपर आकर दवा तथा पथ्य उन महात्माको बराबर 
देता रहा। जब महात्माके शरीरमे कुछ शक्तिका संचार हुआ और वे 
एक दिन गुफासे बाहर निकले, तब उनको अपने चारो ओर 
बर्फ-ही-बर्फ दिखायी दी। कहां कोई मनुष्य, पशु-पक्षी आदि वस्तु 
नजर नहीं आयी। तब तो उनको बड़ा आश्चर्य हुआ कि 'यह आदमी 


डर इश्चरकों सत्ता आर महत्ता 
कान #% आर मर टिये खानेको कहाँसे लाता हे ?” इसके बाद जब बह 
पुरुष स्वानकर ल्यि सामान लेकर आया, तब उससे महात्माने पूछा कि 
आप झह्ान ” ” ज्हाँसे आते हे ? कहाँ रहते हे ?' इसके उत्तरमे उस 
पुम्पन कहा कि आप खा लोजिये, इन प्रश्नोसे क्या प्रयोजन ह ?' तब 
मह्ात्मान बड़ आयग्रहसे कहा कि 'आप अपना हाल बता देग तभी 
स्वार्येंग नहीं तो नहीं खायेंगे।' इसके बाद वह पुस्प उस महात्माको 
>सी तगर चनुर्भुज विष्णु भगवानके रूपमे दीसने छूगा ओर बोला कि 
मे भगवाम्‌ हूँ। तब वे महात्मा बोले कि “तो आप यहाँ साक्षात्‌-रूपसे 
सत्र करत ह। पर अन्य जगह आप साक्षात्‌-रूपसे सेवा क्यो नहीं 
करत ? नंबर भगवान्‌ बोले कि “जहाँ कोई नहों होता वहाँ हम 
साथात्‌-मूपस सेय्रा करते ह आर जिस जगह अन्य कोई हेते ₹, चहाँ 
हम अपन भक्तोऊ द्वारा सेवा कराते ह।' इससे यहीं सिद्ध हुआ कि 

ईश्वर ही सबका योगशषेम करता ह--+ 
अनस्यश्ित्तयत्तों. मा ये जना पर्युपासते । 
सेपा. नित्याभियुक्ताना योगक्षेम वहाम्यहम्‌॥। 

(गाता ९ | २२) 
(स) स्थासत पटियालामे अमरगढ़ नामक एक कस्पा है | उसमे 
एक ब्राह्मण रहता था, जिसकी टाँगे जुडी हुई थीं, इसलिये वह 
छकडीके सडाऊँफे सहारे बठा-बेठा ही चला करता था। उसने अपने 
मनमे विचार किया कि में श्रीजगताथ भगवानूके दर्शन करूँ: तो मेरा 
जीवन सार्थक हो जाय। पश्चात्‌ उसने अपने घरवाल्ेसे कहा कि 'मुझे 
श्रीजगनाथजी जानेफे लिये सर्च दे दा, क्योजि मुझे बहाँ दर्शन करनेके 
लिये जाना है ।' घरवाल्येने कशा कि 'तुम दिनभरमे एक मीलस अधिक 
तो जा नहीं सकते, फिर इतनी दूर श्रीजगताथधाम कैसे जाओगे ?? 
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उस समय रेलगाडी तो थी नही, इसलिये उसके सम्बन्धियोने भी 
जानेकी राय नही दी, परतु उसने किसीकी बात नहीं सुनी । इसपर सभी 
गॉववालोने भी उसे जानेसे बहुत रोका, परतु बह अपने दृढ़ सकल्पसे 
जरा भी न डिगा और जानेके लिये तैयार हो गया। तब उसके 
चरवालोंने उसको रास्तेके लिये कुछ खर्च दे दिया और वह अपना 
थोडा सा सामान पीठपर बाँधकर प्रभुका स्मरण करके घरसे चल पडा । 
चलते-चलते कुछ दूर जानेके बाद वह थक गया और जगलमे एक 
वृक्षके नीचे जाकर छायामे विश्राम करने लगा | इतनेमें उसी जगह एक 
पुरुषने आकर उससे पूछा कि “तुम कौन हो और कहाँ जा रहे हो ?! 
इसके उत्तरमे उसने कहा कि "मैं ब्राह्मण हूँ और श्रीजगन्नाथभगवान्‌के 
दर्शनके लिये जा रहा हूँ ।' तब उस पुरुषने कहा कि ब्राह्मणदेवता ! तुम 
वहॉतक कैसे जा सकोगे, तुममे चलनेकी शक्ति तो है ही नहीं, अच्छा 
हो तुम यहीसे लौट जाओ ।” इस ग्रकार उस पुरुषने बहुत मने किया, 
तब ब्राह्मण बोला कि मैने तो अपना शरीर श्रीजगन्नाथजीके अर्पण कर 
दिया है, इसलिये बिना उनके दर्शन किये मैं लौट नहीं सकता ।' इसपर 
उस पुरुषने कहा कि “यदि श्रीजगन्नाथजीके दर्शन तुम्हें इसी जगह हो 
जायें तब तो लौट जाओगे ?' तब ब्राह्मण बोला कि 'हमको तो 
श्रीजगन्नाथजीके दर्शन करने हैं, कहींपर हो जायें।' तदनन्तर उस 
ब्राह्मणफो वही पुरुष भगवान्‌ श्रीजगन्नाथज़ीके रूपमे दीखने लगा। 
ब्राह्मणने श्रद्धापूर्वक प्रणाम करके उनसे कहा कि 'हे नाथ! आपके 
दर्शन तो मुझे हो गये हैं, परतु मेंरे गॉववाले इस बातको नहीं मानेंगे, 
इसलिये आप कोई चमत्कार दिखलाइये, जिससे उनके मनमें सदेह न 
रहे।' तब भगवानूने उसकी ऐएंडीपर अपना चरण रखकर एक झटका 
देकर उसे सीधा, सुन्दर पुरुष बना दिया और स्वय अन्तर्धान हो 
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गये। तदनन्तर वह ब्राह्मण भगवद्येमसे प्रावित होकर उनकी अहैतुक 
असीम दयाका तथा उनके माधुर्यरूपका चिन्तन करता हुआ अपने 
पैरोसे चलकर घर पहुँचा और यह घटना सबसे कही, तब सब छोगोने 
इस बातको मान लिया। इस घटनाको हुए सत्तर-अस्सी वर्षसे अधिक 
हुए होगे। उस ब्राह्मणकी सतान उसी ग्राममें अभीतक मौजूद है। यह 
घटना भी ईश्वरकी सत्ता और उनकी विशेष दयाकी परिचायक है। 
(ग) थोडे ही वर्ष पहलेकी बहुत प्रसिद्ध वृन्दावनकी घटना है। 
श्रीनागयण स्वामीजी एक बडे प्रसिद्ध भक्त हुए थे, जिनके बनाये हुए 
बहुत-से पद तथा दोहे आजकल बहुत प्रचलित हे। उन्हीं महात्माकी 
एक अमृतसरमे रहनेवाली कुबडी शिष्या थी। वह प्राय प्रतिवर्ष 
श्रावणके झूलोके समय वृन्दावन जाया करती और वहींपर नारायण 
स्वामीकी मढीपर रास कराया करती थी। एक समय भगवान्‌ श्रीकृष्ण- 
चन्द्रका स्वरूप बननेवालेसे रासके समयमे उस कुबडी माईने प्रार्थना 
की कि 'भगवन्‌। मथुरामे रहनेवाली कुबडीकी कूबड तो भगवानने 
तत्काल दूर कर दी थी, आप भी भगवान्‌ है, इसलिये मेरी कमर भी 
सीधी कर दीजिये।' इतनेमे जो भगवान्‌के रूप बने थे, उन्होने आकर 
उस कुबड़ी माईके कमरमें एक लात मारी, जिससे तत्काल उसकी 
कमर सीधी हो गयी यह थोडे ही वर्षोकी घटना है, जिसे बहुत छोग 
जानते हैं। हमें भी एक महात्माने यह बात उस कुबडो माईकी जबानी 
सुनी हुई सुनायी थी। सिद्धान्त्से भी यह कोई असम्भव या दुर्घट बात 
नहीं है। यह घटना भी ईश्वरकी सत्ता एव उसकी विशेष दयाको प्रकट 
करती है। तात्पर्य यह कि जिसको ईश्वरकी सत्ता और उसकी दयापर 
पूर्ण विश्वास है, उसके उससे ल्यम भी चूर्ण होता है। अनेक भक्तोकी 
जिन घटनाओंका वर्णन सुना जाता है, वे सब धुव सत्य हैं। इसलिये 
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इंश्वर्मे और उसकी दयामें पूर्ण विधास रखना चाहिये । इसमें किश्चिन्मात्र 
भी संशय नहीं करना चाहिये; क्योकि भगवानने गीतामें कहा 
है---'संशयात्मा विनश्यति' (४४०), संद्यवाला पुरुष विनाशको 
प्राप्त होता है। 

(घ) सं० १९६० में हरिद्वारका कुम्भ था। यह हमारे आँखों देखी 
बात है। सत्रिमें एक बेरीके वृक्षके नीचे हमलीग नेत्र मूँदे हुए ध्यानमें 
बैठे थे। उसी समय एक सिंह हमलेगोंके पास आ गया और गरजने 
लगा । हमने कभी सिंहकी गर्जना सुनी नहीं थी, इसलिये हमे डर नहीं 
छगा। हमने अपने चल्की हिलाकर थोड़ा शब्द किया, जिससे बह 
सिंह पीछे हट गया | इतनेमें वहाँ हल्ला होने ूगा, तब किसी महात्माने 
आकर हमसे कहा कि “अभी यहाँ सिंह आया था।' इसी प्रकार कई 
बार सर्प हमारे शरीरपर चढ़ गये, चोर भी हमारे पास आये | उस समय 
हमारी सहायता करनेवाला कोई व्यक्ति हमारे पास नहीं था और जब 
हमने ईश्वर्का स्मरण किया, तब उसने हमारी रक्षा की | इसलिये ईश्वर 
सत्य है । सत्य है ! सत्य है! ईश्वरपर अवश्य विश्वास करना चाहिये । 

जब देवताओकी अपनी विजय देखकर अभिमान हुआ, तब 
उनका मान भड़ करनेके लिये यक्षके रूपमें वहाँपर ईश्वर प्रकट 
हुए, यह कथा “केन-उपनिषद'मे विस्तारपूर्वक वर्णन की गयी है। 
प्रह्मादके लिये वे खम्भेमेसे प्रकट हो गये, क्यीकि वे सब जगह व्याप्त 
हैं. जैपली, गजेल्द्र, चुद आतिली; कायल पदुके, छुतने बऔए पवन 
करनेसे उनकी सत्ता तथा दयामें विश्वास अधिक होता है । जिस समय, 
जिस जगह दृढ़ विश्वासपूर्वक उन्हे पुकारो, उसी समय बहींपर वे प्रत्यक्ष 
प्रकट हो जाते हैं। 

एक ब्राह्मण बड़ा गरीब था, उसके पास कुछ भी न था; किंतु 


२३० ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
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उसके मनमे यह इच्छा हुई कि म किसी प्रकारसे यजाके दर्शन करूँ। 
इसी चिन्तामे वह दिन-रात दु सी रहा कर्ता | वह यह बात जानता था 
फ़ि मुझ-जेसे केंगल्कों राजाफे पास कोन जाने देगा ? एक दिन बह 
एक महात्माके पास जाकर उनसे बोल्य कि महाराज | मुझे राजाके 
दर्शन केस हे। मुझे इसी बातकी चिन्ता हर समय लगी रहती हे ।' तय 
उस मरहात्मने कहा कि 'भाई | गज़ाका मकान चन रहा है, उसमें जाफर 
कुठ भी मजूरी मे लेकर गज़ाके दर्शनके ल्थ्यि मन लगाकर खृव 
उत्साहपूर्वक काम करते रहो। ऐसा करत रहनेसे फिसी दिन राजाके 
दर्शन भी हो जायेंगे। यह बात सुनकर बह पुरुष गजाके मकानमे 
प्रमपूर्वक काम करने लछूमा। सध्या-समय जब अन्य सब मजदूरोफो 
मजदूरी दी गयी तब्र उस ब्राह्मणकों भी बुठाकर मजदूरी देने छगे | तब 
बह ब्ोल्या कि 'म तो कुछ भी नहीं छुँगा, क्योकि में तो केवल 
महागजाके व्थ्ि ही काम करता हूँ ।' जब इस प्रकारसे काम करते हुए 
कई दिन बीत गये, तब बढते-बढते यह बात राजाके पास पहुँची कि 
"एफ मजदूर कुछ भी मजदूरी न छेकर केबल्ड आपके दर्शनके लिये ही 
काम करता है।' इस बातको सुनकर राजा बोछा क्रि 'डस मजदूरकों 
मेंर पास ले आओ ।' जब वह ब्राह्मण राजाके सामने गया तब राजाने 
उससे पृछा कि 'तुम मुझसे फ्या चाहते हो 2" इसपर वह ब्राह्मण बोला 
कि “मुझको तो आपके दर्शनको इच्छा थी, सो हो गये, अब कुछ भी 
इच्छा नहीं है।' राजाने उसको बहुत-से द्रव्यादि पदार्थ देने चाहे, ऊितु 
उसमे कुछ भी नहीं ल्या। तब गजाने उसको अपने बराबरका 
अधिकार देकर अपने सदृश बना लिया। 

तात्पर्य यह हैं कि जो लोग धन, मान, स्त्री, पुत्रादि सासारिक 
पटार्थौफी कामना करके ईश्वरकी आयधना करते #ं, ये तो ग्रजाके 
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मजदूगेकी भांति नियत किये हुए पैसे पानेके ही अधिकारी है; पर जो 
निष्काम भक्त केवल ईश्वरकी प्रसन्नताके लिये ही कर्म या उपासनादि 
करते है, परमेश्वर इस लोकमे ध्रुब-प्रह्मदकी भांति उनके द्वन्द्रोकी 
निवृत्ति करके अन्तमे उन्हे अपने धाम या मोक्षपदकी प्राप्ति करा देते है। 

इसलिये ईश्वरकी शरण होकर निष्काम भावसे उनकी भक्ति करनी 
चाहिये | कलियुगमे यही सबसे सरल और सर्वश्रेष्ठ उपाय है। 

जै प्राणी हो! 'मै' तजी, कर्ता राम पिछान। 
कह नानक वह मुक्त नर ए मन साथी जान ॥ 

जिस व्यक्तिने अपने साढ़े तीन हाथके शरीरके अहंकारको 
त्याग दिया है और सबके कर्ता ईश्वस्को तत््व्से जान लिया है, गुरु 
नानकजी कहते है “अरे मन | वह मनुष्य मुक्तस्वरूप ही है, यह बात 
सत्य समझ ।' 

एक राजा था, उसने अपने देशमें ढिंढोरा पिटवा दिया कि 'जो 
व्यक्ति दो घंटेके अन्दर हमारे पास आ जायगा, उसको हम अपना राज्य 
दे देगे।! ऐसा कहलाकर उस राजाने अपने बैठनेकी जगहके बीचके 
रास्तेमे पॉँचो ज्ञानेन्द्रयोके विषय---शब्द, स्पर्श, रूप, रस और गन्धके 
उत्तम-से-उत्तम भोग्य पदार्थ अपने पास आनेवालोंको मुफ्तमे भोगनेके 
लिये रखवा दिये, जैसे अच्छे-अच्छे गायन गानेवाल्ली सुन्दर 
अप्सराओके संदृश युवती ख्तरियाँ तथा फोनोग्राफ, हारमोनियम, तम्बूरे, 
सिल्वर, कीण, मुदज़ो आदि अनेक वादा जजानेवए्के उ्कीण लोण अप्ता 
प्रकारके गायनके साथ वाद्य बजाकर मनको मोहित करने लगे। 
मख़मली गद्दोंकी शय्या एवं मनको लुभानेवाली इन्द्रकी अप्सगओंको 
भी अपने रूप-लावण्य और मन्द मुस्कानसे मात करनेवाली युवती 
स्त्रियों अपनी ओर आकर्षित कर रही थीं। अनेक प्रकारके नाटक, 
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सिनेमा तथा नेत्रोको मीहनेवाले सुन्दर-सुन्दर दृश्य पदार्थ रखवा दिये, 
कि वे देखनेबालोको दूर जाने ही नहीं देते । खानेके लिये मेवा-मिष्टान्न, 
'फल आदि इतनी सामग्री एकत्रित कर दी गयी कि उनकी सम्या ही 
नहीं को जाती तथा उनके रसास्वादन किये बिना हो मुँहमे पानी भर 
आता है। इसी प्रकार सुगन्धके लिये इत्र, फुठेल, एसेस, पुष्प, बाग- 
बगीचे ऐसे रचे गये कि वहाँसे हटनेको चित्त हो नही चाहता। यह तो 
इन्द्रयोके कुछ विषय हुए। अब मनको फेंसानेके लिये भी नाना 
प्रकारकी सामग्री एकत्र कर दी गयी। इन सब मनोमोहक सामग्रियोके 
यथेच्छ उपभोगका आनन्द बिना ही कुछ दिये करनेकी खुली आज्ञा 
राजाने सबके लिये दे दी। साथ ही यह भी कह दिया कि दो घटे पूरे 
होनेपर सबको जबरदस्ती बाहर निकाल दिया जायगा। 
हजारो-लाखोकी सख्यामे लोग राजासे मिलमेके लिये वहाँ एव्र 
हो गये। सबने अपनी-अपनी रुचिके अनुसार अपना मन उन भोग्य। 
वस्तुओंके उपभोगमे लगा दिया। अधिकाश तो उनमें इतने निमम्न हो 
गये कि राज़ाके पास जाना ही भूल गये। कुछ युद्धिमान्‌ थे, उन्होंने 
विचार किया कि 'अभी तो समय बहुत हे, इन पदार्थोका उपभाग कर 
लें। ठोक समयपर राजाके पास पहुँचकर राज्य ले छुगे।' ऐसा 
विचारकर वे भी उन भोग्य सामग्रियोमे ही लिप्त हो गये | उनमेसे किमी 
एक अति बुद्धिमान्‌ व्यक्तिने ऐसा ब्रिचार किया कि “यह सब सामग्री 
तो राजाकी है और राजाके पास जानेसे जब हम खय राज्यक माल्कि 
ही हो जायैंगे फिर यह सब सामग्री आप ही हमारी हो जायगी, तय 
इनका मनचाहा उपभोग कर लेंगे।' ऐसा विचारकर यह व्यक्ति किसी 
भी ओर जय भी न ताक सीधा तेजीसे दौडकर राज़ाके पास पहुँच गया । 
राजासे भेंट होते हो खजाने अपनी पूर्वप्रतितके अनुसार उसयो राज्य 
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देकर स्वय वनकी राह ली। 
तात्पर्य इस प्रकार समझना चाहिये कि ईश्वररूपी राजाने मनुष्योके 
लिये सम्पूर्ण भोग्य पदार्थ र्चकर उनको आज्ञा कर दी कि 'जो जीव 
मनुष्य-शरीरको प्राप्त करके इन सब पदार्थेसि मोह हटाकर केवल मेरे 
परायण हो जायगा, उसे मै अपने परम धामका मालिक बना दूँगा या 
उसे परमपद यानी मोक्षपदकी प्राप्ति करा दूँगा।' परम दयालु ईश्वर्की 
ऐसी आज्ञा होनेपर भी मायामरीचिकामे मोहित रहनेवाले अधिकोश 
जीव मायिक पदार्थेकि उपभोगमे ही अपना जीवन नष्ट कर देते हैं। 
कुछ समझदार लोग ऐसा विचार करते हैं कि अन्त समयमे ईश्वरमें प्रेम 
करके संसारी पदार्थेसि मोह हटा लेगे, किंतु जैसे दो घंटेकी अवधिके 
समाप्त होते ही उन छोगोको धक्के देकर निकाल दिया गया । इसी प्रकार 
श्वासोकी अवधि पूरी होते ही इन जीवोको कालदेव जबरदस्ती यहाँसे 
ले जाकर उनके अपने-अपने कर्मानुसार चौरासी लक्ष योनियोके 
चक्करमें भ्रमण करायेगे। नचिकेताके सदृश्ञ कोई बिरला ही बैराग्यवान्‌ 
पुरुष ब्रह्मलोकपर्यन्तके सम्पूर्ण भोग्य-पदार्थोकी नाशवान्‌ समझकर 
उनमें दोषदृष्टि करके ईश्वरके भजन-ध्यानके परायण होगा तो उसको 
इसी जन्ममे ईश्वरका साक्षात्कार होकर परमपदकी प्राप्ति होगी। 


हरि: 3» तत्सत्‌ 
रा 
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श्रीरामकृष्ण वेदान्त-आश्रम 
१--ईश्वर हमारे प्राण एवं चेतनाका अनन्त स्रोत है तथा हमारे 
आत्माका आत्मा है। इसलिये हमे उसके अस्तित्वमें विश्वास करना 
चाहिये। हम उसीके अदर रहते हैं, उसीके अदर चलते-फिरते हैं ओर 
उसीके अंदर जीते हे, परतु हमे ऐसे ईश्वरको सत्तामे विश्वास नहीं करना 
चाहिये, जिसके सम्बन्धमे यह कहा जाता है कि वह इस बाह्य जगत्‌कों 
शूत्यमेसे उत्पन्न करता है और जो अपने घाममे सिहासनासोन होकर 
पापियोको मस्ककी ज्वालामे अनन्त कालतक जलाता है और 
पुण्यात्माओकों अक्षय स्वर्ग-सुखकी प्राप्ति कराता है। इस ग्रफारका 
ईश्वर साम््रदायिक सिद्धान्तों एवं विधि-निषेधोके पोषक प्रचारक्रोकी 
कल्पनामे ही रहता है । 
इंश्वर बह महान्‌ समष्टि है, जिसके हम सारे जीव क्षुद्रातिक्षुद्र 
अशद्ममात्र है । वह सचिदानन्द-स्वरूप है तथा क्षणिक एव प्रातिभासिक 
बाह्य सत्ताओके मृलमे गहनेवाला वास्तविक तत्त्व है। जिस प्रकार 
अद्यमा अस्तित्व अशीक आधारपर है, इसी प्रफार हमारी सत्ता ईश्वरके 
आधारपर है। इसी प्रकारके ईश्वस्कों न माननेसे हमारा जीवन व्यर्थ हो 
जायगा। ऐसी दशामे हमारे लिये न तो सदाचारवी, न नीतिकी और न 
धर्मकी आवश्यकता रहेगी और हमाय जीवन पशुओफका-सा हो 
जायगा। दूसरे और सौमरे प्रश्नोका उत्तर भी इमीके अदर आ 
जाता ह। 
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४--मैंने सारे संसारका भ्रमण किया है। मैं जिस समय संसार- 
यात्राके लिये चला था, उस समय एक बिलकुल अकिझ्न सन्यासी 
था। मैने लंदन, पेरिस, न्यूयार्क, सैन्फान्सिसतको तथा अमेरिकाके 
सयुक्त प्रदेश, कनाडा, अलास्का एवं मेक्सिको तथा अन्यान्य देशोके 
नगरोमे भाषण दिये। अमेरिकाके संयुक्त प्रदेशमें धर्मोपदेशकके रूपमे 
पचीस वर्ष व्यतीत किये। अटलान्टिक महासागरको सत्रह बार पार 
किया। जापान, चीन एवं फिलिपाइन द्वीपमे भ्रमण किया और 
भारतवर्षको लौटनेपर मैने पैदक हिमालयको पार किया और तिब्बतको 
गया और पचीस वर्षतक केदारनाथ, बद्रीनाथ, गड्ोत्तरी, यमुनोत्तरी, 
अमरनाथ, द्वारका, रामेश्वर एवं अन्य तीर्थेमि भ्रमण करता रहा। मेरे 
जीवनके इस दीर्घकालमे हजारो ऐसी घटनाएँ हुई, जिनसे मेरा धरकी 
सत्तामे विश्वास दृढ़तर होता गया और मुझे सर्वत्र उस सर्वशक्तिमान्‌ 
जगदीश्वर्की दया-ही-दया दीख पड़ी। जिसे ईश्वस्मे विधास हाना है, 
उसकी भगवान्‌ स्वये सभी अवस्थाओमे रक्षा करते है। वह जीवन्मुक्त 
हो जाता है और शरीर छोडनेके बाद शाश्रत-सुख एव ब्रह्म-भावको 
ग्राप्त हो जाता है। 


| 
| 


श्रीस्वामी निगमानन्दजी सरस्वती 


इश्वस्की सत्तामें किसोको विश्वास दिलाना या तर्क और प्रमाणके 
द्वारा उसकी सत्ता सिद्ध करना सम्भव नहीं प्रतीत होता। श्रद्धा और 
विशास सत्सड्र, सदाचार तथा आत्मानुस-धानके बिना अथवा ईश्वरकी 
विशेष कृपाके बिना नहीं उत्पन्न हो सकते । सशयात््माके लिये यह बहुत 
सम्भव है कि महात्माओंके जीवनकी घटनाओको वह झूठ समझे और 
यदि कोई महात्मा अपने जीवनकी ऐसी कोई घटना वर्णन करे तो उसे 
असत्यवादी मान ले। सद्ययात्माकों ईश्वरकी सत्ता माननेकी कोई 
आवश्यकता ही नहीं प्रतीत होती, परतु इससे दु समे, बीमारीमे, 
विरहमे उसके लिये कोई दिलासा नहीं होती और उसके लिये यह 
असम्भव नहीं है कि नियशामें वह आत्महत्यातक ऊर डालनेपर उतारू 
हो जाय, परंतु श्रद्धावान्‌ पुरुष निराश नहीं होता, सकटकालमें उसे 
अपने विश्वाससे आश्वासन मिलता है। 


स्लल और सन 
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१--प्रत्येक मानव-प्राणीके लिये ईश्वर्मे विश्वास करना अनिवार्य 
है। इसके बिना मनुष्यका चल ही नहीं सकता। अविद्या अथवा 
अज्ञानके प्रभावसे मनुष्यको दु.सत्र सुख-सा प्रतीत होता है। जगत्‌ दुःख, 
शोक, विपत्ति और छेशोसे पूर्ण है। जगत्‌ आगका गोला है। राग-द्वेष, 
ऋ्रोध-ईर्ष्या और मत्सरसे भरा हुआ अन्त.करण जलती हुई भट्टी है। 
विषयी पुरुष भ्रमके कारण मोहमें पड़ रहे हैं। जन्म-मृत्यु, जरा, रोग 
और शोकसे हमे स्वयमेव मुक्त होना है। यह केवल ईश्वरमे विश्वास 
करनेसे ही हो सकता है। दूसरा कोई उपाय नहीं है। धन और ऐश्वर्यसे 
हमे यथार्थ सुख नही मिल सकता। यहाँतक कि यदि हमें सार्वभौम 
राज्यकी भी प्राप्ति हो जाय तो उससे भी हमे चिन्ता, केश, दुःख, शोक, 
भय और निराशा आदिसे छुटकारा नहीं मिल सकता | केवल ईश्वरमे 
श्रद्धा तथा ध्यानके द्वारा भगवत्‌प्राप्ति होनेसे ही यथार्थ शाश्वत सुखकी 
ग्राप्ति हो सकती है तथा हम सब प्रकारके भय और चिन्तासे त्राण पा 
सकते हैं, जो प्रतिक्षण हमे जलाते रहते हैं। ईश्वरमे श्रद्धा होनेसे हम 
उसका सतत चिन्तन करनेके लिये तथा उसका ध्यान करनेके लिये 
प्रेरित होते हैं और फलत- हमे भगवत्मराप्ति हो जाती है। 

ईश्वरमे और ईश्वर-प्राप्तिमे श्रद्धा रखनेसे हमें परम शान्तिकी प्राप्ति 
होगी, उस शञान्तिके प्राप्त होते ही समस्त दु ख निर्मल हो जायेंगे, फिर 
हमारा भटकना बंद हो जायगा। हम कर्मके बन्धनसे छूट जायेंगे, हम 
अमर हो जायेंगे। हमे शाश्वत दिव्य ज्ञानकी प्राप्तिहोगी | हम एक ऐसे 
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पदक प्राप्त होगे जहाँसे पुन इस दु खमय लोककों लोटना न होगा, 
क्योकि दिव्य ज्ञानके द्वाय हमारे पापोका नाइ हो जायगा। हमास मन 
सदा समाहित रहेगा। फिर हमे न तो सुखको प्राप्तिमे हर्प होगा ओर न 
दु खबी प्राप्रिमि विषपाद ही। हमारा अन्त करण हिमवत्‌ शीतल हो 
जायगा ओर हम दिव्य चेतनामे सदा अवस्थित रहेंगे। हमे अक्षय 
सुखी प्राप्ति होगी। हम ईश्वकके साथ एक-रस हो जायेंगे तथा हमें 
नित्य अनन्त अक्षय आनन्दकी प्राप्ति होगी | दिव्य चेतनामे अवस्थित 
होनेपर हम भारो-से-भारी दु खमे भी विचलित न होगे। हमे अतीचिय 
आनन्दकी प्राप्ति होगी। 

यदि हम अनन्य चित्तसे दृढतापूर्वक भक्तिभावसे ईश्वरकी अर्चना 
करेगे तो वे हमे पूर्ण अभय प्रदान करेगे। ईश्वर हमे बुद्धियोग प्रदान 
करते €, जिसके द्वारा हम उन्हे सुगमतासे प्राप्त कर सके । वे हमारे ऊपर 
कृपायुक्त हो, हमारे अज्ञानान्धकारको ज्ञानज्योतिके प्रकाशद्वारा मष्ट कर 
देते है । यदि हम दृढ भक्ति ओर श्रद्धापूर्वक अपने मनफ़ो उनमें लगाये 
तो वे ससार-समुद्रसे शीघ्र ही हमारा उद्धार करते ह । हम तीनों गुणोको 
पार कर जाते हे तथा जन्म-मृत्यु, जरा-शोकसे छुटकारा पाकर अमर- 
सुधाका पान करते है। उनमे विश्वास करनेसे भक्ति और श्रद्धाके द्वार 
हम उन्हे तत्वत जानेगे तथा उनमे प्रवेश करेंगे। उनकी कृपासे हम 
मार्गम आनेवाली समस्त बाधाओको दूर करेगे तथा परमपद--परम- 
धामको प्राप्त होगे। 

२--यदि हम ईश्वरमे विश्वास न करेंगे ते हमें इस ससारमे यार- 
यार जन्म लेना पडेगा तथा नाना प्रकारके दु ख सहने पडेंगे। अशानी, 
श्रद्धाहीन तथा सशयात्मा पुर्प विनाश प्राप्त होते हैं। उन्हें तनिक भी 
सुसकी प्राप्ति नहीं होती | सदयात्माके लिये न तो इह्ल्येफ है और न॑ 
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परलोक। जो पुरुष ईश्वर्मे विश्वास नहीं करता, वह सत्य और 
असत्यको नही पहचान सकता, उसे विवेक-शक्ति नहीं रहती। ऐसे 
पुरुष असत्यवादी, अभिमानी और अहकारी होते हैं। उन्हे अतिशय 
काम, क्रोध और लोभ होता है । वे गर्हित उपायोसे धनका अर्जन और 
सग्रह करते है। वे आसुरी स्वभावके मनुष्य बन जाते हैं। वे नाना 
प्रकारके घोर पाप करते है। उनके जीवनका कोई आदर्श नही होता, 
ते आसुरी योनिको प्राप्त होते है तथा जन्म-जन्मान्तर मूढताकी प्राप्त हो 
हीनतम नरकमे गिरते है। 

३--लगभग डेढ़ सौ वर्ष हुए, दक्षिण-भारतके त्रिचरनापल्ली 
जिलेमे कारुर स्थानके समीप नेरुर-प्राममे सदाशिव ब्रह्मेन्र सरस्वती 
नामके एक बहुत ही प्रसिद्ध ज्ञानी योगी रहते थे। उन्होने बहा- 
सूत्रत्कत्ति, आत्मविद्या-विलास तथा अन्य बहुतेरे ग्रन्थोका प्रणयन किया 
था तथा नाना प्रकारके चमत्कार दिखलाये थे। एक बार जब वे 
कावेरीके तटपर समाधिमग्न थे कि बाढसे बहकर किसी दूसरे स्थानमे 
चले गये और बाहूके नीचे गड गये | मजदूर खेत जोतनेके लिये गये 
और उन्होंने योगीके सिरपर आघात किया और उससे कुछ रक्त निकल 
आया। उन्होने वहाँ खोदना शुरू किया और एक योगीको समाधिस्थ 
दखकर वे अत्यन्त चकित हुए। 

दूसरी बार एक समय वे अवधूतके रूपमे नगे ही एक मुसलमान 
सरदारके जनाना खीमेमें घूस गये । वह सरदार महात्माक्े कप बहूत. 
ही गुस्सा हुआ और उसने क्रोधमे उनकी एक बॉह काट डालोी। 
सदाशिव ब्राह्मण बिना ही कुछ कहे-सुने वहाँसे चल दिये । उनके ढगमे 
मालूम होता था कि उन्हे तनिक भी कष्ट नहीं हे। सरदार मह्तत्माकी 
इस अद्भुत अवस्थापर अत्यन्त ही चकित हुआ। उसने बिचारा कि यह 
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मनुष्य अवश्य ही कोई महात्मा है। उसे बडा ही पश्चात्ताप हुआ ओर 
उसने महात्मासे क्षमा मॉगनेके लिये उनका पोछा किया। सदाशिवको 
पता ही न था कि उनकी बॉह कटी हुई है। जब सरदारने कैम्पकी सारी 
घटना उनसे कह सुनायी, तब सदाशिवने कह दिया कि “हमने तो क्षमा 
कर ही रखी है' और उन्होने अपनी कटो हुई बाँहको छू दिया। वहाँ 
तत्काल नयी बॉह निकल आयी। 

इस महात्माके जीवन-चरित्रको जाननेसे मेंर मनपर गहरा प्रभाव 
पडा। मुझे दृढ़ विश्वास हो गया कि मन ओर इच्द्रियोकी क्रोडासे तथा 
विपयोसे परे एक स्व॒तन्त्र दिव्य जीवन है। वे महात्मा जगतसे 
नितान्त अनजान रहते थे। जब उनकी बाँह कट गयी थी, तय उन्हें 
त्तनिक भी उसका अनुभव नहीं हुआ था। वे दिव्य चेतनामे तन्मय 
थे। साधारण पुरुष शरीरमे एक सूईके चुभनेसे भी चीत्कार कर उठता 
है। आप्त पुरुषोके द्वारा जब महात्या सदाशिवकी इस अद्भुत घटनाकों 
मैंने सुना और जब मैंने इसे पुस्तकोमें पढा, तब मेरे मनमें एक दृढ़ 
विश्वास हो गया कि एक दैवी सत्ता तथा देवी शाश्वत जीवन है, जहाँ 
समस्त दुख बिलीन हो जाते हैं, समस्त कामनाएँ परितृप्त हों जाती 
हैं तथा मनुप्यको परम आनन्द, परम शान्ति तथा परम ज्ञानकी प्राप्ति 
होती है। 

ईश्वरकी दया 

निम्नलिखित विचार्ेंसे मुझे सदा ईश्वरकी असीम दयाका अनुभव 
होता है। 

माताकै गर्भमें कल और भ्रूणका पालन तथा दस मासतक 
उनकी रक्षा कौन करता है ?--ईश्वर ! शिशुके उत्पन्न होनेके पूर्व 
माताके स्तनोंमें दूधका प्रधन्‍्ध कौने करता है ?--ईश्वर ! भोजनको 
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रस और रक्तके रूपमें कौन परिणत करता है ?--ईश्वर ! रक्तको 
हृदयसे धमनीमे कौन प्रवाहित करता है ?--ईश्वर ! मलको तमाम 
अँतड़ियोसे अधोभागमे कौन पहुँचाता है ?--ईश्वर ! उस मेढकको जो 
अखण्ड चट्टानके भीतर रहता है, भोजन कौन पहुँचाता है ?--ईश्वर ! 
वह शरीरके भीतर मेहतरका काम करता है, वह बाह्य जगत्‌मे सूअरका 
रूप धारणकर प्राकृतिक मेहतरका काम करता है। वह नारंगी-अंगूरका 
रूप धारणकर तुम्हारे सूखे गलेकी प्यास बुझाता है। वह एक सावधान 
नौकरके समान तुम्हारी आँखोकी पलकोको बंद कर देता है, जिससे 
उनमे धूल न पडने पावे । वह तुम्हारे लिये सब कुछ करता है। उसकी 
असीम अनुकम्पा प्रत्येक बस्तुपे, सृष्टिके प्रत्येक परमाणुमें दीख पड़ती 
है। एक छोटे-से अपराध करनेपर भी तुम्हे अपने नौकरको क्षमा करना 
बहुत कठिन जान पड़ता है। तुम कितना क्रोध प्रकट करते हो; परंतु 
परमात्मा असंख्य जन्मोंके तुम्हारे करोड़ो घोर अपराधोको क्षमा कर देता 
है। वह कैसा अद्भुत चैरयबान्‌ है ? उसकी अपूर्ष करुणाको तो देखो ! 
उसका सतत चिन्तन करते रहो। उसे सदा स्मरण करो। श्रद्धा और 


भक्तिके साथ उसके हरि, राम, नारायण, शिव प्रभृति नामोका 
जप-कोर्तन करो। 


उत+-+ जद सासनन+ 
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१---भगवान्‌को इसलिये मानना चाहिये कि इस सारे नाशवान्‌ 
जगत्‌मे एक वही अचल सत्य है। उसे मानना चाहिये अपूर्णसे पूर्णतामे 
पहुँचनेके लिये, असत्यसे निकलकर सत्यमे पहुँचनेके लिये, मृत्युमेंसे 
अमृतत्वकौ प्राप्तिके लिये, देहसे छूटकर आत्माको पानेके लिये, मायाके 
पुराने बन्धनोसे छूटकर मुक्त होनेके लिये, अधोगतिके घोर अन्धकारमय 
गहरे गढेसे निकलकर देवताओकी उच्च भूमिकाका दर्शन करनेके लिये, 
तिमिर्से निकलकर दिव्य ज्योति प्राप्त करनेके लिये, पा५-पथको 
परित्यागकर पुण्य प्रदेशमे प्रवेश करनेके लिये, मायासे मुक्त होकर महापद 
पानेके लिये और शोक, मोह, क्लेश, सताप, रोग, जग, मरण आदि दु खोसे 
छूटकर परमधाममे--परत्रह्मके अनन्तकालीन अलौकिक दिव्य सुख, 
जाश्वती शान्ति एव अखण्ड आनन्दमे विहरनेके लिये। 

इस प्रकार अपने श्रेयके लिये, हितके लिये या कल्याणके लिये 
परमेश्वरको मानना पडता है। 

२--मनुष्य अपने प्रत्येक कर्मका जिम्मेवार है, इस्साफके समय उसे 
प्रभुके सामने हिसाब पेश करना पड़ेगा। यही समझकर ससारमें सारे 
पापोको छोडकर मनुष्य पुण्यमार्गपर चलता है। 

परतु जब मनुष्य भ्रमवश यह मान लेता है कि परमेश्वर ही नहीं है, 
अपने किसी भी कर्मका जबाब पूछनेवाला ही कोई नहीं है, तब उसके 
लिये पाप-पुण्य-जैसी कोई चीज रहती ही नहीं। उसके लिये पाप-पुण्य 
दोनों समान होते हैं। धर्म-अधर्म, नीति-अनीति, सत्य-असत्य आदिमें 
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आस्तिकके मनमे जो भेद रहता है, वह नास्तिकके मनसे निकल जाता 
है। वह उच्छूड्डुल हो जाता है। 

ऐसा मनुष्य, किस समय, किस मुहूर्तमें कौन-सा दुष्कर्म नहीं कर 
बैठेगा, यह कहना असम्भव है। ऐसे मनुष्य देश, समाज और कुठुम्ब 
ही नहीं, अपने लिये भी भर्यकर होते हैं। 

क्योकि ज्यो ही मनुष्य घर्मकी मर्यादा और बन्धनोंसे छूट जाता है, 
त्यो ही वह स्ेच्छाचारी हो जाता है, फिर मनमानी करनेको उसके लिये 
दसो दिशाएँ खुली हो जाती हैं। 

उसे दोप तो लगता नहीं, उसके सिरपर कोई इन्साफ करनेबवाला 
है, इस बातको चह मानता नहीं; अन्तमें अपने क्ृत्योंके लिये कहीं 
जवाब-तलब होगा--यह बात उसे स्वीकार नहीं। फिर किसीका घन 
हर लेनेमे क्या आपत्ति है ? किसीके पास कोई अच्छी चीज देखी और 
उसकी लूट लिया, इसमें क्या खराबी है ? किसीकी ख्रीकी उड़ा लेनेमे 
क्या हर्ज है ? और यदि किसीके साथ झगड़ा हो जाय, बैमनस्थ या वैर 
हो तो उसे सदाके लिये हटा देनेमें--मार डालनेमें, काट डालमनेमें ही 
कौन-सा दोष है ? कुछ नहीं। 

सचमुच, मनुष्य जब यह मानने लगता है कि 'परमेश्वर नहीं हैं', 
तब वह मनुष्य न रहकर राक्षस बन जाता है। ऐसे नास्तिक जहाँ बढ़ 
जते हैं, उस स्थानमें और नरकमें कोई विशेष भेद नहीं होता। 

परमेश्वरकी न मानना सर्वनाशको निमन्त्रण देना है। 

३-- शून्य अच्यक्तमेंसे व्यक्त सृष्टि कहाँसे पैदा हो गयी? 
मांस-मूत्र और बिष्ठामें मनुष्य बन जाता है, उसमें जीव आ जाता है, 
फिर देखो तो चह अपार विचारवानू, अगाधबुद्धि और अत्यन्त चतुर 
होता है। ये सब बातें उसमें कहाँसे आयी ? 
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एक ही बीर पुरुष रणक्षेत्रमे सहस्नो मनुष्योंकी मार देता है, उसमें 
यह शक्ति कहाँसे उत्पन्न हो गयी 2? फिर जब वही ढल पडता है, तब 
उसे इमशानमें ले जानेके लिये उठानेको उलटे चार आदमी बुलाने 
पडते हैं; अब उसकी वह शक्ति कहाँ चली गयी ? 

एक राजा लाखों मनुष्योंपर हुकूमत चलाता है, परंतु मरनेपर 
उसकी कीमत भी मिट्टी बराबर हो जाती है। उस समय वैज्योंको 
बुलाइये, वे कपालपर हाथ रखकर कहेगे--'मरे मनुष्यपर हमारी दवा 
कोई काम नहीं करती । जबतक जीव होता है, तभीतक दवाएँ कारगर 
होती हैं।' वैद्य यदि जिला सकते हो अथवा उनकी दवाओमें यदि 
जीवन देनेकी शक्ति हो तो मृत देहपर उनका असर क्यो नहीं होता ? 
क्या उस समय औषधका तत्त्व निकल जाता है? क्‍या वैद्योकी 
होशियारी मारी जाती है ? 

अच्धेर्मे दीपक झलमलाता है, वैसे ही शून्यमेसे एकाएक चेतन 
प्रकट होता है। जैसे दीपकके बुझते ही अन्धकार छा जाता है, वैसे ही 
चेतनके निकल जानेके साथ ही देहके लिये समस्त सार वस्तुएँ असार 
हो जाती हैं। ऐसा वह जीवन-तत्त्व क्या वस्तु है ? 

पञ्नभूतोसे प्राणी बनते हैं, वैज्ञानिक कहते हैं कि हमने पॉँच 
तत्त्वोपर विजय प्राप्त की है, उनको अपने वशमे कर लिया है। पवन, 
जल, अग्नि और आकाशी तत्त्व आज मनुष्यके दास बनकर नौकरोकी 
भाँति काम कर रहे हैं, यह हमारा प्रताप है। 

इन वैज्ञानिकोसे पूछिये, क्या आप इन तत्तवोसे प्राणियोकी रचना 
कर सकते हैं ? क्या आप मृत देहको जीवित कर सकते हैं ? 

जीव क्या है ? कहाँसे आता है ? किस तरह आता है ? देहमें 
कब और कैसे प्रवेश करता है ? मरनेके समय वह देहसे निकलकर 
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कहाँ जाता है ? इन ग्रश्नोका निश्चित उत्तर आप दे सकते हैं ? हमारी 
नजरके सामने मनुष्य मरते हैं, परेतु किसीने जीवको जाते देखा है ? 
उसे रोकनेकी शक्ति किसीमे है ? देहमेसे निकलनेके बाद कोई बापस 
उसी देहमे प्रवेश कर सकेगा ? दुनियामे बड़ी-बड़ी खोज हुई है, हजारों 
नये हुनर और सहस्रो गुप्त कलाएँ मनुष्यके हाथ लगी हैं, यह सत्य है; 
परतु बडी-बडी डींग हॉकनेवाले वैज्ञानिक, बहुमूल्यवान्‌ू ओपधियों 
रखनेवाले प्राणाचार्य वैद्यराज एवं चतुर कलाकार आदिसे यह प्रश्न है 
कि क्या आप जीवन-मरणके भेदका पता पा सके हैं? उसका 
सचालन-सूत्र क्या आपके हाथमे है? आप इस विपयमें अपने 
इच्छानुसार कर सकते हैं ? आप इसका उत्तर दे सकते हैं ? सभी सिर 
हिल्लकर अपनी असमर्थता अकट करेंगे। सभी कबूल करेंगे कि हमारा 
ज्ञान अपूर्ण है, हम अपूर्ण हैं, हमारी समझ अभी अधूरी है। 

इस प्रकार हार मानकर जहाँ मनुष्यमात्र अपनी असमर्थता घोषित 
करते हैं, वहाँ हमें यह निश्चय विश्वास होता है कि इस विश्वका संचालक 
और नियन्ता कोई है। जगत्‌मे नित्य होनेबाली अदभुत घटनाएँ इस 
महासमर्थ प्रभुके अस्ति्वकी साक्षी दे रही हैं और दृश्यमे क्रीड़ा 


करनेवाला समस्त क्रीडाओका सूत्र उस सर्वशक्तिमान्‌ महान्‌ परमात्माके 
हाथमें है, इस बातको साबित कर रही हैं। 
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३ प्रश्न-ईश्वरको क्यों मानना चाहिये ? 

उत्तर--रोटी क्यो खानी चाहिये ? पानी क्यों पीना चाहिये 2 श्वास 
क्यो लेना चाहिये ? सोना क्यों चाहिये ? इन प्रश्नोका यही उत्तर मिलता 
है कि क्षुधाका कष्ट विवश करता है कि खाना खाओ। प्यास पानी 
पीमेको बिबरश करती है। जीवन श्वास लेनेकों विवश करता है। 
थकाबट सोनेको बिंवश करती है। इसी प्रकार कष्ट और दु ख़का 
ससारमें अनुभव और दुखका ससारमे होना विवश करता है कि 
ईश्वरको जानो। यदि ससारमें दु ख न होता अथवा ससारमें दु खका 
प्रतीकार होता तो अवश्य इस प्रश्नकी उपेक्षा कर दी जाती, परतु 
आजतक किसी दार्शनिक महात्मा या वैज्ञानिकने हमको यह नहीं 
बताया कि ससारमें कष्टको दूर करनेका क्या उपाय है। 

इसमें सदेह नहीं कि विज्ञान (साइन्स) ने दु खको कम करनेकी 

बहुत-सी रीतियाँ समझायीं, अपितु शुद्धभावसे बहुत सीमातक इस 
दु ख़को दूर करनेका प्रयत्ष किया, जिसके लिये हमारे हृदयमें असीम 
कृतज्ञता है, परतु शोक | ऐसा करनेसे ससारका दु ख़ कम न हुआ बाह्य 
उन्नतिसे हार्दिक उन्नति न मिली। विज्ञानने क्या किया--हवाई जहाज 
बनाये, रेलें बनायीं, तार बनाये, जहाज बनाये, बिजलियाँ निकाली 
इत्यादि। इनसे मनुष्यको बहुत आराम मिला। दु ख कम हुआ, परतु क्यों 
इन बातोंसे हार्दिक शान्ति नहीं मिली ? सकल सुख-साधन-सम्पन्न व्यक्ति 
भी हैरान हैं और पूछते हैं कि जञान्ति कहाँ है ? 
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पूर्वकालमें यदि युद्ध होते थे तो शस्त्र कम होनेके कारण लोगोंपर 
आक्रमण निर्बलरूपमे होता था और जीवन कम नष्ट होते थे। अब 
विज्ञानने इस प्रकारके शाखा प्रत्येक देशमे तैयार कर दिये, जिनसे बहुत 
अधिक मनुष्योका सहार सामान्य-से प्रयल्ससे हो सकता है। यह 
मानव उन्नति मनुष्यकी ही हत्याके लिये हुई । विषय-भोगकी सामग्री 
जितनी बढी, उतनी ही ईर्ष्या, एक-दूसरेसे बढनेकी डाहभरी इच्छा बढत्ती 
गयी। परिणाममें एक-दूसरेसे हार्दिक वैर हो गया | मेरा यह तात्पर्य नहीं 
कि यह सब व्यर्थ हुआ, पर हों, इससे चैन नहीं मिला। 
जिस शान्तिकी खोजमें विज्ञान और ससारका ग्रत्येक परमाणु लगा 
हुआ है, वह ससार और उसके पदार्थेमि विद्यमान नही है, परतु इस 
वैज्ञानिक उन्नतिने हमें वह शिक्षा दी, जिसकी प्राप्ति अन्य हर ग्रकारसे 
कठिन थी। इसका कहना हे कि तुमलोग जिन पदार्थेमि आराम चाहते 
हो, वह इनमे नहीं, देख लो, मैने ससारकी आत्यन्तिक उन्नतिका दृश्य 
तुमलोगोके सम्मुख ला रखा है, परतु फिर भी उस सुखका कोई पता 
हो नही मिला, जिसकी खोजमे स्वभावत ही प्रत्येक व्यक्ति है। यदि 
यह उन्नति न होती तो यह विचार बना रहता कि शायद इस प्रकारकी 
उन्नति होनेसे वह सुख मिल जाता । विज्ञानने बहुमूल्य अनुभव अपने 
सच्चे और न थकनेवाले प्रयलेसे हमारे समक्ष रखा है, जिसके लिये इस 
(विज्ञान) को अपार धन्यवाद है। लौकिक दृष्टिसे सुख-साधनमे जो 
३ पसिर है, वह इसने प्रस्तुत की, परतु फिर यह प्रश्न उपस्थित 
ता क्या इससे सुख मिल गया 2--- 
यही मिजतों है कि जिसका उत्तर चारो ओरसे 


क्या आप इस दु खमे प्रसन्न रह सकते हैं ? नहीं। 
सुखकी खोज और इच्छाको छोड सकते हैं ? नहीं। 22 


रडट ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 

अब ससारमें तो सुख नहीं और सुखकी खोज छूटतो नहों, फिर 
क्या करें ? इसका उत्तर यही मिलता है कि या तो भटक-भटककर उस 
मृगकी भाँति मर जायें, जो प्यासका मारा मरुभूमिमें माया-मरीचिकाके 
पीछे दौडता है, पर वहाँ कहां भी उसे पानो नहीं मिलता और 
इससे तडपकर प्राण त्याग देता है और या किसीसे पूछकर जलकी 
खोज करें। 

अब इस प्रश्नका क्या उत्तर है ? क्या आप ससारमें सुखको पा 
सकते हैं ? या किसीने पाया है ? अथवा इस सुखकी खोजको छोड 
सकते हैं ? तो उत्तर केवल “नहीं' मिलता है। हो । इस 3त्तरमे कितनी 
बेबसी और कितना दुख है, परतु इसका यही एक उत्तर है कि कोई 
प्रश्न बिना उत्तरके नहीं हो सकता। जिसका उत्तर नहीं, वह प्रश्न ही 
नहीं। कोई आवश्यकता बिना पदार्थके उत्पन्न नहीं हो सकती | जिसके 
प्रति पदार्थ नहीं, वह आवश्यकता ही नहीं। 

यह सिद्धान्त माना हुआ है, थोडे-से मननके पश्चात्‌ समझमें आ 
सकता है। 

फिर इस अश्वका उत्तर क्या है कि सुख कैसे मिले ? उत्तर केवल 
यही है कि ईश्वरकी जानो। ईश्वर हमारी उस आवश्यकताकी पूर्ति है, 
जो ससारसे पूरी नहीं हो सकती । मेरे विचारमें अब तो समझमें आ गया 
होगा कि हमें ईश्वस्को क्यो जानना चाहिये। 
किसीने घूछा किसीसे जाकर हुसूले' बहदतमे लुत्फ है कुछ ? 
लगें वो कहने तलाशेर कतरामें बरहरों मिलना मलाल" है क्या ? 


१--एकल्रप्राप्तित २--आनन्द | ३--चूँदकी खोज। ४--समुद्र । ५--रजा. 7 
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२ प्रश्न--ईश्वस्को न माननेसे क्या-क्या हानियों हैं? 

उत्तर--यह स्वयमेव विदित हो जायगा जब कि प्रथम उसके 
जाननेके लाभ ज्ञात हो जायेंगे, परतु इस प्रश्नपर विचार करनेसे पूर्व यह 
देखना है कि ईश्वर क्या वस्तु हे? ईश्वर सचिदानन्द-स्वरूप, 
सर्वशक्तिमानू, सर्वव्यापक, दयालु और मोक्षके देनेवाले हैं। अत 
ईश्वरसे मिलनेके छाभ हुए कि हमको वह आनन्द मिलेगा जिसकी 
हमको खोज है, और उस सर्वशक्तिमानसे सम्बन्ध जोडनेसे हमारी 
निर्बलताएँ, दूर होंगी और सर्वव्यापक समझनेसे पाप कम होंगे, चित्त 
प्रसन्न रहेगा, दयालु समझनेसे धैर्य स्थिर रहेगा और न माननेसे इसके 
विपरीत सब बातें होंगी अर्थात्‌ अशान्ति रहेगी जो कि सब दु खोकी 
जमनी है। 

३ प्रश्न--ईश्वर्के अस्तित्वमे प्रमाण कया है ? 

उत्तर--ईश्वरकी सत्ताका मुख्य प्रमाण तो हमारी आवश्यकता 
तथा हमारी इच्छा है, जिसका उत्तर ससास्मे नहीं मिलता। दृष्टान्तके 
रूपमें पतड्ुके हृदयमे दीपकके प्रति प्राकृतिक प्रेम है। वह प्रत्येक 
वस्तुके पास बैठा हुआ यह समझता है कि मैं इसके लिये नहीं और 
न यह मेरे लिये है, क्योंकि उसको उसमे शान्ति नहीं मिलती, परतु जिस 
समय बह दीपकको देखता है तो तत्क्षण समझ लेता है कि यह वही 
वस्तु है जिसके लिये मैं बेचैन था। 

सक्षेपत्त जीवकी स्वाभाविक परमानन्दकी इच्छा ही ईश्वरके 
अस्तित्वका मुख्य प्रमाण है, क्योकि ससारकी कोई वस्तु पूर्ण आनन्द 
नहीं दे सकती। 

दूसरे--ससारका दृश्य और उसका नियम ईश्वरकी सत्ताका प्रमाण 
बनता है। बताइये, वह कौन शक्ति है जिसने शिशुके लिये जन्मते ही 


२५० इंश्वरक्की सता और महत्ता 
स्तनोमे दूध उत्पन्न किया 2 नेत्रोंके लिये सूर्य किसने बनाया ? जीवनके 
लिये वायु किसमे उत्पन्न की ? इत्यादि। 

वह शक्ति निर्जीव है या सजीव अर्थात्‌ जड है या चेतन ? यदि 
निर्जीव या जड है तो उसने यह समझा क्योकर ? और यदि चेतन है तो 
वह अल्पशक्ति है या सर्वशक्ति ? पुन यदि अल्पशक्ति है तो उसने यह 
सब कुछ कैसे बनाया ? और यदि सर्वशक्ति है तो फिर वही ईश्वर है। 

तीसरे--दूधमें माखन होता है, पर दिखायी नहीं देता, परतु 
बिलोनेसे मिल जाता है। इसी प्रकार ईश्वर हृदयमे विद्यमान है, परतु 
हृदयकी शुद्धिसे मिलता है। हम नेत्र बद करके सूर्यकी सत्ताका प्रमाण 
पूछते हैं। यदि कोई अधा सूर्यको उसके प्रकाशसे नहीं देख सकता तो 
फिर मोमबत्तीसे उसकी कैसे देखेगा ? 

चौथे--अच्छा | जलके अस्तित्वका प्रमाण क्‍या है? प्यास। 
और चायुकी सत्ताका प्रमाण ?--श्वास लेनेकी आवश्यकता। इसी 
प्रकार हमारी निर्बकताएँ और ससारमे आनन्दका अभाव उसकी 
सत्ताका बड़ा प्रमाण है । विन्दु समुद्रका प्राकृत प्रमाण है। किरण सूर्यको 
प्रकाशित करती है। व्यष्टि समष्टिका प्रमाण है। अत हमारा जीवतत्त्व 
ही ईश्वरत्वका प्रमाण है। यदि ईश्वर न होता तो हम ससार और उसके 
पदार्थोमे ही प्रसन्न रहते, क्योकि फिर हमारा मूलतत्त यह ससार ही 
होता और अत्येक मनुष्य अपने मूलसे मिककर प्रसन्न होता, परतु यहाँ 
कोई प्रसन्न नहीं। वह किसी अन्य वस्तुको पाना चाहता है। राजा, 
महाराजा, महात्मा, दार्शनिक विद्वान्‌ू--सब किसी बस्तुक्ी खोजमें हैं। 
वह वस्तु क्या है ?--ईश्वर । यह आखमिचौनीका खेल है। हम उसको 
बाहर ढूँढते हैं, वह हृदयमे छिपा बैठा है, क्योंकि वह यह जानता है 
कि यहाँ मुझे छूँढने सहसा कोई आयेगा नहीं। कौन समझ सकता है 
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कि जिसको मुझे पकड़ना है, वह मेरे ही अंदर आकर छिप गया होगा ? 
यदि कोई ईश्वकके अस्तित्वको समझना चाहे तो वह प्रथम उसकी 
आवश्यकता प्रतीत करे, जिस प्रकार तृषार्तको जलकी होती है और 
क्षुधापीड़तको भोजनकी। तत्पश्चात्‌ एकान्तमें जाकर ईशरसे प्रार्थना 
करे--व्याकुलताके साथ--तड़पके साथ---ऑसुओंके साथ करे 
और कहे कि हे ईश्वर ! मुझे आपकी आवश्यकता है; मेरी बुद्धि मुझे 
प्रान्िमें डालती है, मेरी निर्बलताकी ओर देखकर मुझे अपनी सत्ताका 
प्रमाण दो | मैं आपकी परीक्षा नहीं लेता, अपितु विश्वास चाहता हूँ--- 

माना कि तेरी दीदके' काबिल" नहीं हूँ मै, 
तू मेरा ज्ञौक' देख मेरा इन्तजारं देख। 
इसके पश्चात्‌ यदि आपको अपने जीवनमें इस प्रकारके वृत्तान्त 
मिलने लगें, जो आपको स्वयमेव विश्वास दिलाते जायें तो आपको 
अपने-आप ही ज्ञात हो जायगा कि ईश्वर है और सच्चा विश्वास भी वही 
होता है जो अनुभवके आधारपर स्थापित हो । जो कहते हैं कि ईश्वर 
है, उनसे मिलो, और अतीव नम्रतापूर्वक याचना करो कि हमको भी 
दिखाओ--वह कहाँ है। फिर जिस प्रकार वे कहें, करो, और उसके 
पश्चात्‌ परिणामको देखो । इन महानुभावोके मिलनेसे पूर्व यदि आपको 
उसकी सत्ता स्वीकार करना कठिन होता हो तो नकार भी किस बलपर 
करते हैं ? 
उसकी सत्ताका प्रबल प्रमाण उसकी सत्ताकों न माननेवाले हैं, 
क्योंकि जिन शक्तियों--अर्थात्‌ शरीर, मन, बुद्धि आदिद्वाया वे 
अखीकार करते हैं, वे शक्तियों ही उसके अस्तित्वके प्रमाण हैं। 
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ध्णदर्शना २--योग्य। ३--उत्सुकता ४--पतीक्षा । 


२५२ इंश्वरकी सत्ता और महत्ता 

क्योंकि उनकी रचनामे पूर्ण रचयिता (ईश्वर) के स्पष्ट दर्शन होते हैं, 
और दूसरे, ये नास्तिक ही तो उसके लिये स्वीकृतके प्रमाण उत्पन्न 
करनेवाले हैं। यदि ये नकार न करे तो आपको अस्तित्वके लिये 
युक्तियाँ कहाँसे सूझे ? सच बात तो यह है कि ये नकार करनेवाले 
अपने नकारके तानेसे उसको प्रकट करते हैं। यदि ये नकार न करें तो 
उसको अपना आगा क्यो दिखाना पडे ? इसका ऐतिहासिक प्रमाण भी 
यह मिलता है कि जब-जब नास्तिकता प्रबल हुई, तब-तब 
आस्तिकताका भी बल बढा | वस्तुत ईश्वर भी तो इन्हींसे मिलने आते 
हैं। अज्ञान ज्ञानकों उत्पन्न करता है, अन्धकार प्रकाशकों ओर अविद्या 
विद्याको । यदि पहले न हो तो दूसरे क्यों आयें ? 

बस्तुत ये न माननेवाले (नास्तिक) उन माननेवाले (आस्तिकों) 
से श्रेष्ठ हैं, जिनको उसकी सत्तामें विधास ही नहीं, क्योंकि पहले सच्चे 
हैं और दूसरे झूठे । पहले समझते नहीं, इसलिये अद्जीकार नहीं करते, 
दूसरे जानते नहीं, कितु स्वीकार करते हैं। झूठे दावेदार ईधरको 
मानते-मानते सतका भी त्याग कर बैठते हैं। उनकी अपेक्षा ईश्वर न 
माननेवालों (नास्तिको) को शीघ्र मिलेगा, क्योंकि ये सच्चे तो हैं। झूठे 
दावेदार लोगोंको पहले नकार करना पडेगा अर्थात्‌ सचे बनना पडेगा, 
फिर ईश्वर इनको मिलेगा। 

(२) ये नकार करनेवाले किससे नकार करते हैं ? ईश्वरसे अर्थात्‌ 
इनका नकार ईश्वरसे स्थिर होता है। नकार स्वय कुछ वस्तु नहीं। नकार 
किससे स्थिर होता है। ईश्वर नहीं' इससे सिद्ध हुआ कि ईश्वर 'नहीं' 
को स्थिर कर रहा है--नि सदेह 'नहीं' के रूपमें । अत जिससे “नहीं' 
स्थिर हुआ, उस “नहीं' से वह कैसे मिटा ? जब कि ईश्वर सत्तामात्र है, 
तब यह “नहीं' भी तो बिना सत्ताके व्यक्त नहीं हो सकता। अत 
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जिसकी सत्तामात्रसे 'नहीं' कहते है, वही ईश्वर है। 

नास्तिक कहता है, वह है नही । हम कहते है--कौन नही ? वह 
कहता है ईश्वर नहीं। हम कहते हैं ईश्वर सत्‌ है, अत तुम सत्तासे 
क्योंकर नकार कर सकते हो जब कि तुम्हारा नकार भी अपने 
अस्तित्वके लिये सत्ताके अधीन है। अब या तो तुम्हारा नकार है' या 
'नहीं' है। यदि नहीं है तो भी ईश्वर स्थिर रहा । यदि नकार 'है' तो भी 
स्थिर रहा, क्योकि 'है' से 'नही' और “है' दोनो सिद्ध होते है। 

ईश्वर सच्चिदानन्दस्वरूप है, अत “सत्‌' उसका पहला गुण है। 
ससार्मे प्रत्येक वस्तु अपने अस्तित्वकी सिद्धिके लिये उस सत्रूपी 
परमात्मकी अपेक्षा करती है। अंगूठी बनकर स्वर्णकी सत्ताका प्रमाण 
पूछती है तो क्या वह हास्थका विषय नही | बुलबुला जलका प्रमाण 
पूछे। घडा मिट्टीका प्रमाण पूछे तो आप क्या कहेगे | जब कि ये प्रथम 
उनको सिद्ध करके स्वयं सिद्ध होते है। युत्र उत्पन्न होकर पितासे किस 
प्रकार नकार कर सकता है ? 

सच्चा प्रमाण--ईश्वरकी सत्ताका प्रमाण, उसके भक्त और उनके 
हृदय है, जहाँ वह बैठकर लोगोको अपने दर्शन देता है। जिन 
मनुष्योको कोई आस्तिक न बना सका, उनको इन (भक्तो) की एक 
दृष्टिने परिवर्तित कर दिया। विश्वास दिया, श्रद्धा-दान दिघा-- 

अजो समा कहाँ तेरी बुसअतको'" या सके। 
मेरा ही दिल है वो कि जहाँ तू समा सके ॥ 

ईश्वरके नामकी उन्नतिका कारण नास्तिकजन है, क्योकि जितना ही 
ये नकार करते है, उतना ही उसकी सत्ताकी चर्चा बढती जाती है अर्थात्‌ 
न मानने और माननेवाले दोनो नाम लेने रूगते है। ईश्वर सर्वव्यापक 
कक ले 225 के 3 5002 पक 2 005 2422: 

३--भूमि, आकाश। २--विस्तार। 


श्षड ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
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हे, अत उसको सर्वत्र होना चाहिये--इस हेतुसे बह नास्तिकके साथ 
“नहीं! मे और आस्तिकके साथ 'है' के रूपमे विद्यमान है। दृष्टिको 
सत्ताका प्रमाण अन्य वस्तुएँ है । यदि कोई वस्तु सम्मुख न हो तो दृष्टिका 
ज्ञान ही नहीं हो सकता। श्रोत्र (कानो) की सत्ताका प्रमाण शब्द है। 
यदि शब्द न हो तो कान (सुननेकी शक्ति) का ज्ञान कैसे हो। इसी 
प्रकार ईथरकी सत्ताका प्रमाण नकार और अड्डीकार करनेवाले है | यदि 
ये न हो तो उसका ज्ञान क्योकर हो ? 

एक नास्तिकने प्रश्न किया कि आप मुझसे प्रेम क्यो करते हैं ? मैने 
कहा कि जिसकी सत्तासे आप '“नाही” करते हे, मे उसीको आपमे 
देखकर प्यार करता हूँ। 

वस्तुत ईश्वरकी सत्ता युक्तियोकी अपेक्षा नहीं करती, अपितु 
युक्तियाँ अपने अस्तिखके लिये उनकी अपेक्षा करती हैं। युक्तियाँ 
मस्तिष्कसे निकलीं। मस्तिष्क शरीरसे सम्बन्ध रखता है। शरीर ससारसे 
और ससार ईश्वरसे | यदि ईश्वर न होता, ससार न होता, अत शरीर न 
होता और मस्तिष्क भी न होता तो फिर युक्तियाँ कहाॉँसे आती ? अत 
ईश्वरकी सत्ता युक्तियोके अधीन नहीं, अपितु ये सब बस्तुएँ उसकी 
सत्ताके अधीन है, वह ससारके प्रत्येक परमाणुमे बैठकर 'मे हूँ', 'में हूँ 
कह रहा है, कितु हम 'नाम-रूप” को देखकर उसको भूल जाते है । यदि 
आप चाहते हे कि सिनेमाके पर्देपर चित्र आवे तो खिडकियाँ बंद करके 
देखिये। जब बाह्य प्रकाश बद हो जायगा, चित्र प्रकट हो जायेंगे। 

इसी प्रकार जब इन्द्रियोँ बाह्य प्रकाश अर्थात्‌ इच्छाओको लाकर 
मनपर फेकना बद कर देती है, तब उसकी सत्ताका प्रमाण मिल जाता हे। 

ईश्वप्फे पानेसे पूर्व उसकी इच्छाको उत्पन्न करना आवश्यक है। 
चक्षु सूर्यकी सत्ताका प्रमाण है, परतु उसके प्रकाइसे उसको देखता हे 
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नेत्रमें सुर्मा जिस दुष्टिको बढाता है, उसीसे छिप जाता है। वस्तुत 
ईश्वस्की सत्ताका बडा प्रमाण वे महात्मा है, जिन्होने अपने-आपको 
उसके मार्गमें मिटा दिया है| ये महात्मा कैसे मिले और उनकी पहचान 
क्या है ? इसका उत्तर यह है कि इच्छा होनेपर ये स्वय ही मिल जाते 
है और उनकी पहचान केवल यह है कि सम्मुख आते ही हृदय उन्हे 
मान लेता है, जिससे बडी गवाही कोई नही किसी व्यक्तिने किसी 
महात्मासे प्रश्न किया कि महाराज | ईश्वरकी सत्ताका बडा प्रमाण क्‍या 
है ? हम उसको क्योकर माने ? उन्होने कहा---“बेटा ! तुम मुझे अपने 
जीवनकी कोई ऐसी घटना सुनाओ जब कि तुमपर कोई फोर कष्ट आया 
हो। उसमे कहा--'महाराज | एक बार मैं जहाजपर सबार था। 
जहाज नष्ट हो गया, मेरे सम्मुख एक तखता था, मैंने लैरकर उसको 
पकडना चाहा । उस समय मुझको बहुत कष्ट हुआ था 7 महात्माजीने 
कहा--'बेटा | उस समय तुम्हारे अदर कया भाव उत्पन्न हो रहा था 2! 
उसने कहा---'महाराज ! यही कि कोई बचावे, कहीसे सहायता मिले, 
कोई हाथ पकडनेवाला प्रकट हो अर्थात्‌ हर प्रकार हृदय सहायताको 
चाहता था और बार-बार किसीकी ओर सम्बोधित होता था ।' महात्माने 
कहा--'बेटा । वही ईश्वर है अर्थात्‌ जिस समय तुम अपनी 
विवशताको अनुभव करते हो, उस समय जिसकी ओर तुम्हाय हृदय 
सम्बोधित होता है और सहायता मॉगता है, वही ईश्वर है । यह सहायता 
मिलनेका विचार प्राकृतिक है, कल्पित और बुद्धिसम्बन्धी नही। अत 
इस स्वाभाविक इच्छाका जो प्रतीकार है, वही ईश्वर है। यदि कोई ईश्वर 
न होता तो मनुष्यमे अपनी विवशताके समय ईश्वर्का विचार ही उत्पन्न 
न होता । तुम्हारी विवशता ईश्वरकी सत्ताका प्रमाण है दूसरे, जो तुम्हारे 
सकल्पोके विरुद्ध करता है, वही ईश्वर है। अर्थात्‌ जिस समय तुम 
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विचार करते हो कि में यह अवश्य करूँगा और उसके लिये सब साधन 
भी विद्यमान होते हैं, ऐसे समयमे जो उस सारे सकल्पोको तोड देता है 
और परिणाम तुम्हारे बिचारके विरुद्ध निकालता हे, वही ईश्वर है।' 
देखिये तो आपके सम्मुख एक कुर्सी है। आपने उसके 
बनानेवालेको नही देखा, परतु उसकी रचना और निर्माणदैलीने तत्काल 
निर्णय कर दिया है कि इसका कोई कर्ता अवश्य है। फिर इतनी सुन्दर 
सृष्टिको देखनेसे क्या उसके बनानेवालेका ज्ञान नहीं होता ? कुछ लोग 
कहते है कि सृष्टि स्वयमेव बन गयी है। क्या कोई वस्तु स्वय बन 
सकती है ? अच्छा, यदि यह ठीक है तो मैं पूछता हूँ, सृष्टि इच्छासे 
बनी या बिना इच्छाके ? इसका बनना सिद्ध करता है क्रि वह पहले 
न थी। अर्थात्‌ जब सृष्टि न थी, तब सृष्टि स्वय बन गयी। “स्वयम्‌' 
डब्द सृष्टिके अभावमे किससे सम्बन्ध रखेगा ? सृष्टिने स्व्य सृष्टिको 
बनाया या किसी अन्यने * स्वय बनानेके ये अर्थ है कि मैं अपने कधेपर 
आप सवार हूँ। यदि किसी अन्यने बनाया तो वही ईश्वर है। यदि कोई 
यह कहे कि नही, अनादिकालसे सृष्टिका प्रवाह इसी प्रकार चला आ 
रहा है, इसलिये किसी कर्ताकी आवद्यकता नहीं, तो क्या मै पूछ 
सकता हूँ कि सृष्टि सावयव है या निरवयव ? यदि निरवयव है तो 
बनना असंगत हो गया और यदि सावयब है तो इसके अर्थ ये हें कि 
कभी इसके अवयव मिले और कभी पृथक्‌ हुए। अब बह मिलाने 
और पृथक्‌ करनेवाली शक्ति कौन है ? जड प्रकृतिमे तो सकल्पका 
अभाव है। अमुक रूप इस प्रकार है और अमुक इस प्रकार, ऐसा कोई 
सकलप जडमें नहीं हो सकता और यहाँ तो अखिल सृष्टि विधिपूर्वक 
बनी है । नेत्रके लिये सूर्य, श्रोत्रके लिये शब्द, जीवनके लिये वायु, प्यासके 
लिये पानी इत्यादि | दिनके लिये सूर्य, रात्रिके लिये चन्द्रमा । पुन आकर्षण 
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अर्थात्‌ पदक रण छ्राध्रशावता के सिद्धान्त और ससारका इस प्रकार 
स्थिर रहना, ऋतुओका समयपर बदलना क्या जड अकृतिका खेल है ? 
अत सृष्टि अपना कारण आप नहीं बन सकती, इसलिये इसका कर्ता 
ईश्वर है। 

(३) ईश्वरकी सत्ताका प्रमाण वे महात्मा हैं, जो कहते है कि हमने , 
डसको जाना है। नास्तिक तो केवल यही कहते हैं कि हमारे अनुभवमें 
कोई ईश्वर नहीं आये, पर इनसे बडे प्रेमसे केवल इतना ही पूछना है 
कि कभी उन्होने उसके मार्गपर चलूकर उसके देखनेका प्रयत्न किया, 
जिसका वर्णन महात्माओंने अनुभव करके लिखा है ? जाइये और टुक 
उनसे पूछिये, फिर यदि समझ न आयी तो नकार कर देना। 

तेरी नासिहा' यह चुना ओ चुनी। 
कि है खुदपसन्दी के ये सब करोीं॥ 
न देगी दिखाई तुझे ये कहीं। 
सुझाया. किसीने कभी जो. कहीं ॥ 
अर्थात्‌ हे उपदेशक ! तेरी ये युक्तियाँ और कुतर्क सब 
अहमानिताको अलकृत करनलेवाली हैं | ये तुझे दिखायी भी न देगी, जो 
कभी किसी (गुरु) ने बोध करा दिया अर्थात्‌ फिर तर्क-वितर्ककी 
आवश्यकता न रहेगी--सब सशय निवृत्त हो जायैंगे। 

'यह आपके सम्मुख एक पुष्प है। आप नेत्रसे उसमे बर्ण, श्रोत्रसे 
शब्द, जिहासे रस, नासिकासे सुगन्ध, त्वचासे कोमरूता (नस्मी) 
आदिका अनुभव करते हैं, परतु चक्षुके लिये केवल वर्णका ससार है 
और कुछ नहीं । यदि उससे पूछा जाय कि इसमे सुगन्‍्ध आदि भी है ? 
तो बह स्पष्ट नहीं कर सकेगा, क्योंकि उसके लिये तो केवल रग एव 
रूपका ही ससार है। इसी प्रकार अपनी इन्द्रियोकी अवस्था है, परतु 
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जैसे नेत्रके शब्दसे नकार करनेपर भी श्रोत्र उसे अड्रीकार करते हैं, उसी 
प्रकार कौन कह सकता है कि शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्धके अतिरिक्त 
भी पुष्पममे और कोई वस्तु बिद्यमान नहीं है ? जिस प्रकार शब्दसे चक्षुने 
नकार किया था और श्रोत्रने उसको अड्रीकार किया था, उसी प्रकार 
इन्द्रियाँ उस छठी (६ वीं) सत्तासे नकार करती है, परतु हृदयके नेत्र 
अर्थात्‌ पवित्र हृदय--प्रेमपूर्ण हृदय--उसको अज्जीकार करता है। 
संभी महात्माओने लिखा है कि उसको पवित्र हदयसे जानो। 

अथम हृदयको पवित्र करो। हृदयकी पवित्रता क्‍या वस्तु है? 
नग्नता (विनय), प्रेम, विश्वास, प्रार्थना, सहनशीलता, आत्मसमर्पण | 
इन बातोको प्रथम अन्धविश्वाससे मान लेनेपर हृदय शुद्ध हो जाता है। 
इसके उपरान्त जिसकी सत्तासे मकार किया जाता है, वह स्वय ही 
स्वीकृति (आस्तिकता) में परिवर्तित हो जाती है। 

एक घटना सुनाता हूँ। एक बार लाहौरमे कुछ प्रेमी मुझको सैर्के 
लिये नहरपर ले गये और वहाँ जाकर कुछ फल खानेको दिये ! उन 
फलोको देखकर मेंरे मनमे गन्नेका ध्यान उत्पन्न हुआ । वह स्थान नगरसे 
बहुत दूर था, इसलिये गन्नेका लाना बहुत कठिन था। मैने भनसे 
कहा-- भाई | एक गन्नेके लिये अपना साम्राज्य क्यों बेचते हो ? 
जबतक तुम्हारे अदर कोई इच्छा नहीं, तुम राजा हो, क्योकि इच्छाकी 
दाप्ततासे जगतूकी दासता करनी पड़ती है।' मैने उस इच्छाकों बडी 
सरलतासे उठाकर फेक दिया या ईश्वरापण कर दिया। अब 
सुनिये--वह प्रेमी जो मुझे मोटरमे नहरपर लाये थे, अपनी टोपीको 
सिरसे उतारकर कहने लगे, “महाराज | यह मेली हो गयी है, और झट 
नहरमें फेंक दी | मैंने उनसे कहा कि 'आपने यह क्‍या किया ? अच्छा 
होता यदि आप इसको किसी निर्धनको दे देते, क्योकि उसके लिये 
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यह मुकुटका काम देती | चाहे आपके लिये यह एक अनुपयोगी वस्तु 
थी # उनको अपनी इस चेष्टापर अनुवाप हुआ और उन्होने टोपी 
पकड़नी चाही, परंतु टोपी उनसे रुष्ट होकर दूसरे तटपर जा लगी। 
इनको यह ध्यान हो गया था कि मैने अच्छा नहीं किया जो टोपीको 
इस कार उतारकर फेंक दिया। इसलिये दौड़े और टोपीको लानेका 
यल किया। पार जानेके लिये एक पुल था जो कि बहुत दूर था,किंतु 
ये दौढ़े और पुलपर जा पहुँचे । क्या देखते है कि वहाँ एक गन्नेवाला 
खड़ा है। उन्होने उससे कहा कि 'क्या आप मुझे टोपी निकालनेके लिये 
गन्ना दे सकते हैं, इसके अनन्तर मैं बापस कर दूँगा !' उसने देखा कि 
भले आदमी है और गन्ना दे दिया। उन्होंने गन्नेसे टोपीको निकाला और 
मुझे पुकारा कि 'महाराज ! क्या गन्ना चूसेगे ? मै ले आऊँ ?' मैने 
कहा---'जैसे आपका मन चाहे!” अस्तु, वह गन्ना लाये और आकर 
गीली टोपीको अपने सिरपर रख लिया । मैने कहा---“यह किसी दरिद्र- 
को दे दो, आप क्यो पहनते हैं ?” उन्होंने कहा---' मुझसे अधिक दरिद्ध 
कौन है ? मैं इसे अवश्य पहनूँगा ।” इधर टोपी उनके सिरपर थी, उधर 
गन्ना उनके हाथमें था। मै इस घटनाको देखकर हँसने लंगा। उन्होने 
कहा--'महायज ! आप क्यों हँस रहे है ?' मैंने कहा---'क्या बताऊँ। 
अभी-अभी गन्नेका बिचार उत्पन्न हुआ था। यहाँ गन्ना मिलना कठिन 
था। मैने उस विचारका स्याग कर दिया अर्थात्‌ ईश्वरापण किया। 
भगवानने गन्ना मुझतक पहुँचानेके लिये आपके अंदर यह विचार उत्पन्न 
किया कि आपकी टोपी मैली है और उसको आपके सिरसे नहस्मे 
फिंकवाया और मुझसे यह कहलवाया कि “अच्छा होता यदि आप इस 
दोपीको किसी निर्धनको दे देते / तदनन्तर आपको पश्चात्ताप हुआ और 
आप पकड़ने भागे; परंतु टोपी दूसरे तटपर जा लगी; आपको यहाँ भी 
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सतोष न हुआ, इसलिये आप दौडकर पुलपर गये, वहाँ गन्नेवाला खडा 
था। आपने उससे गन्ना लेकर अपनी टोपी निकाली और उसके साथ 
गन्ना भी मोल ले आये। अब टोपी फिर आपके सिरपर है ओर गन्ना 
मेरे सामने है।' वे हँसकर कहने लगे कि “यदि आपको गन्ना चूसना 
था तो आपने मुझसे क्यो न कहा, मै बाजाससे ले आता । मेरी टोपी क्यों 
फिंकवायी ?' और हँसने लगे । मैने कहा--“यही ईश्वर है, जो हमारे 
सकल्पोको इस प्रकार पूरा करता है। कतिपय मनुष्य इसको सयोग वा 
'यदृच्छा' (०॥४॥८०) कहते है, परतु इतनी नियमितता क्या 'सयोग' से 
सम्बन्ध रख सकती है, फिर 'यदृच्छा' तो बह वस्तु है 'जिसका कोई 
कारण न हो--और जिसका कारण नही, वह वस्तु ही मिथ्या है, वहम 
(भ्रम) है, धोखा है।' 

एक दिन मुझे प्यास लगी। मेरे पास सुराही और गिलास था। मैने 
गिलसमे पानी डालकर पीना चाहा, सब प्रेमी उस समय मुझको 
सुलाकर चले गये थे। पानी पीते समय ध्यान आया कि जब मैं बच्चा 
हूँ, तब अपने हाथसे क्योकर पानी पी सकता हूँ। चुडिने कहा---'तो 
फिर यहाँ कौन-सी माँ बैठी है, जो पानी पिलायेगी ।' मैंने कहा--'क्या 
यही आस्तिकता है कि यहाँ कौन-सी माँ बैठी है ? मेरी माँ तो हर समय 
उपस्थित है।' मैं पानी अवश्य पी लेता, परतु उस समय में 
अपने-आपको नन्हा बच्चा कल्पना कर रहा था, इसलिये मैंने पानी न 
पिया और मॉके हाथोसे पानी पीनेका विचार किया। उधर प्यास पानीके 
लिये बेचेन कर रही है, इधर बचपनका विचार पीने नहीं देता । बुद्धि 
हँसी उडा रही है ओर मे चुपकेसे लेटा पडा हूँ। मॉकी प्रतीक्षा है। कुछ 
ही मिनटके पश्चात्‌ एक प्रेमी श्री आर० आर" खन्ना आकर कहने 
लगे--'महाय्ज ! क्या पानी पीयेंगे 2” मैं हँसने लगा। उन्होंने 
कहा--“आप हंसते क्यों हैं ?” मैने कहा कि “मेरी माँ मुझको पानी 
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पिलाने आयी है, क्या आप नहीं देखते ?' बुद्धि लब्जित और चकित 
थी और में हँस रहा था--यही ईश्वर था । इस प्रकारकी सहस्रों घटनाएँ 
जीवनमे प्राय आती रहती हें ओर प्रत्येक मनुष्यके ही आती हैं, परतु 
हमारी चुद्धि या तो उनको भूल जाती है ओर या सयोग कहकर टाल 
देती है, परतु मैं पूछता हूँ कि जब हमारे प्रश्नोका उत्तर कोई निरन्तर देता 
रहे और स्वय दृष्टि न आये, तब क्या हम यह न समझेगे कि हमारे 
प्श्नोका उत्तर देनेवाला अवश्य कोई है ? 

एक छोटी-सी घटना सुनाता हूँ, जिसमे ईश्वरके दर्शनका प्रमाण 
तो नहीं मिलता, परतु उसके दर्शन करानेबाछोका प्रमाण अवश्य 
मिलता है। जो दृष्टिसे काया पछट सकते हैं, उनमे ये शक्तियाँ यदि 
ईश्वरकी नहीं तो किसकी है 2? जिस समय मैं बालक था, मेंरे मनमे एक 
दिन विचार उत्पन्न हुआ कि “मुझे ईश्वरको जानना चाहिये जिसकी चर्चा 
कोने-कोनेमे हो रही है, क्योकि उसके जाननेसे बहुत आनन्द मिलता 
है। ससारके सब पदार्थ मिरनेवाले है, इनमे चैन कहाँ?” मैं इस 
इच्छाको लेकर अपने श्रीमहाराजके चरणोमे उपस्थित हुआ और प्रार्थना 
की--हे पिता । हे गुरो ।' लोग दूर-दूरसे आपके दर्शनोको आते हे 
और आनन्दित होकर जाते है। आपसे भगवान्‌का नाम पूछते है और 
आप बताते हैं। क्या मैं भी अपनी बाल्यावस्थामे यह प्रश्न कर सकता 
हूँ कि 'ईश्वर क्या वस्तु है ?' महाराज मेरी इस बातको सुनकर मुसकराये 
और आदेश किया--'बेटा । तुम्हात खेलना-कूदना ही इस समय 
तुम्हारा ईश्वर है।' मैंने निवेदन किया--“भगवन्‌ ! इस इच्छासे पूर्व मैं 
इसीको सब कुछ समझता था, परतु जब उसके जाननेका ध्यान उत्पन्न 
हुआ, मेरा ईश्वर यह नहीं।” महाराजने आदेश किया--“तो क्‍या तुम 
ईश्वस्को जानना चाहते हो 2? अच्छा, यदि यह बात है तो अमुक-अमुक 
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बात किया करो, तुमको ईश्वर मिल जायगा।' मेने विनती 
की--'भमव॑न्‌ ! मेरी उत्सुकता मुझे इस घेर्यका पाठ नहीं पढा 
सकती | भगवान्‌ अपनी कृपासे उसको दिखाये, मेरी उपासनाको ओर 
न देखें।' मैंने कहा---'भगवन्‌ । अपनी ऐनक दे दीजिये, मैं देखकर 
लौटा दूँगा।' बोले--'मेरी ऐनक तुम्हे क्योकर लगेगी ?' मैंने 
कहा--'पुत्र अपने पिताकी सम्पत्तिको ले सकता हे या नहीं ? यदि यह 
सत्य है तो मुझे अपनी कमाईमेसे भाग दीजिये।' कहने छगे--- “अपने 
ही स्वार्थकी बात करते हो | मेरे हदयमे उस समय ईश्वरके लिये अपार 
उत्सुकता थी। महाराजने आदेश किया--“बेटा । जाओ, एकान्तमें जा 
बेठो, जो होगा, स्वय ही ज्ञात हो जायगा ।' मैं आज्ञानुसार अपना कमरा 
बद करके बैठ गया। में बालक था और यह समझता था कि शायद 
ईश्वर इस प्रकारका होगा या उस प्रकारका होगा। एक बालकके ईश्वरके 
सम्बन्धमे क्या विचार हो सकते है ? परतु थोडे ही समयके पश्चात्‌ बिना 
किसी उद्योगके सब वस्तुएँ वाहरकी लुप्त होने लगीं। मै क्या देखता हूँ 
कि सृष्टि अन्तर्हित हुई जा रही हे। मे चकित हुआ | इसके साथ-साथ 
शरीर्का दृश्य भी लुप्त हो गया, केवल यह ध्यान रहा कि कुछ नहीं 
रहा | चिरकालके पश्चात्‌ इससे भी पृथकृता मिली । अब क्या अनुभव 
किया--किस प्रकार वर्णन करूँ । हाँ, इतना कह सकता हूँ कि 
आनन्दका अनन्त समुद्र लहरा रहा था। मे उस अवस्थामें गया ओर 
पुन लौट आया। किस प्रकार गया 2 किस प्रकार आया ? विदित 
नहीं। हाँ, जो कुछ अनुभव किया, उसकी स्मृति रोष रही । पुन प्रयत्न 
किया--किस प्रकार पहुँचता ? अन्तको महागजकी सेवामे उपस्थित 
होकर कहा--कदहे बलबम्‌ बूदो शिकस्ती रब्बी' अर्थात्‌ अमृतका 
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प्याला मेरे मुखतक आया और तूने त्तोड उसे दिया। आदेश किया--+ 
वयथासमय मिल जायमा, तुम विश्वास चाहते थे सो तुमको दिया 
गया ।' जो कुछ उस अवस्थामे अनुभव हुआ, वह ईश्वर था या कोई 
अन्य, इससे कोई सम्बन्ध नहीं, परेतु इतना अवश्य कहता हूँ कि वह 
अवस्था बालकका हृदय बदलनेके लिये अद्भुत प्रभाव रखती थी | इस 
दृष्ान्तसे यदि ईश्वरकी सत्ताका दर्शन नहीं प्रमाणित होता तो उसतक 
पहुँचनेके साधन तो ज्ञात होते हैं अथवा मार्गकी चस्तुएँ तो दृष्टि आती 
है, चाहे लक्ष्यस्थान न आता हो । इसमे पहली बात यह है कि इस 
अकारके महात्मा एक दृष्टिसे ईश्चवरका विधास देते है, काया पलट देते 
है, तो क्या ये महात्मा ईश्वरकी सत्ताके लिये प्रमाण नहीं है ? लोग कहते 
है, प्रथम ईश्वर दिखाओ फिर विश्वास करेगे । महात्मा कहते है कि पहले 
इग्लैंड दिखाओ, फिर चलेगे। यदि इग्लेंड बिना गये देखा नहीं जाता 
तो ईश्वर बिना विश्वासके क्योकर मिलेगा ? महात्माओका वाक्य मानकर 
इतना मान लीजिये कि 'वह हे' और इस घारणासे जीवन व्यतीत करना 
सीखिये। हर समय उसको स्मरण रखिये। उसको आवश्यकताके 
समय बुलाइये। आनन्दके समय उसको धन्यवाद दीजिये, अन्तमे 
अपने-आपको उसके अर्पित करके दु ख और सुखके बविचारको छोड 
दीजिये। यदि आपकी पुकारोका उत्तर मिलने लगा तो फिर किसी 
प्रमाणकी क्या आवश्यकता रहेगी? जिस मनुष्यने पानी पीकर 
प्यास घुझायी है, उसका विश्वास कौन खण्डित कर सकता है ? परतु 
जिसने केबल यह समझा है या सुना है, युक्तियोद्वारा सिद्ध 
किया है कि पानीमे प्यास बुझानेकी शक्ति है तो सम्भव है उसके 
इस विश्वासको कोई दूसरा उससे अधिक ज्ञान रखनेवाला त्तोड दे। 
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फल्सफी' को बहस' के अन्दर खुदा मिलता नहीं। 
डोर को सुलझा रहा है और सिरा मिलता नहीं॥१॥ 
पार फत खालिक" की आलप' मे बहुत दुसवार" है। 
शहरेत्तनमे जब कि खुर्दां अपना पता मिलता नहीं॥२॥ 

वस्तुत यह खोज ही उसको गुप्त कर देती है, यथा--आप और 
आपकी "मै' हर समय उपस्थित है, परतु जैसे ही आप इसको ढूँढना 
आरम्भ करते हैं तो उसका पता नहीं मिलता। सच बात तो यह प्रतीत 
होती है कि यह सृष्टि स्वय नही बनी | इसका बनानेवाला अवश्य कोई 
है, जिसकी आज्ञा या नियम इस ससारके अदर कार्य कर रहे हैं। इन 
सिद्धान्तोकी नियमितता उसकी सत्ताका प्रमाण है। जो अनियमितताएँ 
ससास्‍मे प्रतीत होती हैं, वे हमारी बुद्धिकी निर्बलताएँ हैं। हम जिस 
समय सूर्यको किसी छिद्रद्वारा देखते हैं तो बहुत छोटा प्रतीत होता है। 
अत ईश्वरकी सत्ताका प्रमाण अन्धविश्वास है अथवा थोडा विश्वास है । 
पहले विश्वास फिर सुना सुनाया स्मरण कीजिये। तत्पश्चात्‌ परिणाम 
स्वय ही सामने आ जायगा। 

अन्तमे मेरी ईश्वरसे यही प्रार्थना है कि वह स्वय ही अपनी कृपासे 
हम सृष्टिके क्षुद्र जीवोको अपना विश्वास दे, नहीं त्तो जिस बुद्धिसे 
ससारका एक परमाणु भी समझमे नहीं आता, उससे उसके कर्ताका 
ज्ञान कैसे हो सकता है ? 


जाओ अ% ऑन 
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१--अपने मनुष्य-जन्मको सार्थक करनेके लिये ईश्वरको मानना 
चाहिये। 

व्याख्या-- 

जीवमात्र ही त्रिगुणात्मिका मायाके अधीन है। सत्त्व, रज और 
तम--ये तीन गुण हैं। सत्त्गुण ज्ञान और सुखप्रधान है, सजोगुण कर्म 
ओर दु खप्रधान है एवं तमोगुण आवृतभाव और मोहप्रधान है । सभी 
जीवोमे न्यूनाधिकरूपसे ये तीनो गुण अपनी शक्तिको प्रकट करते है। 
अन्यान्य जीवोमे ज्ञानका विकास अल्प होनेके कारण वे तम प्रधान है, 
मनुष्य कर्मठ होनेके कारण साधारणत रज प्रधान होनेपर भी उसमे 
जाति-वर्ण-भेदसे सत्त्यादि गुणोंका आपेक्षिक तारतम्य रहता है। इन तीनो 
गुणोंकी त्रितन्त्रीरज्जुसे जीवमात्र बेंघे हुए है। सत्तपप्रधान मनुष्य ज्ञान और 
सुखके बन्धनमे, राजस मनुष्य कर्म और दु खके बन्धनमें और तामस 
मनुष्य निद्रा, प्रमाद, आलस्यथ और भयसे अभिभूत होनेके-कारण इनके 
बन्धनमें बंधे हैं। इस बन्धनसे छुटकाशा पानेका एकमात्र उपाय 
हे--ईश्वर्कृपा । भगवानने स्वय कहा है-- 
मामेव ये प्रपहान्ते मायामेतां तरन्ति तेआ 

'जो मेरी शरण होते है, वे मेरी मायासे तर जाते है.।'इस प्रमाणसे 
ही नहीं, जरगा-सा प्रयल करनेपर इस बातको प्रत्यक्ष भी किया जा 
सकता है। मनकी कैसी भी अवस्था हो, कुछ देरतक बलात्‌ बैठ जाओ 
और मनको अपने हृदय-कमलपर स्थित इष्टदेवके चरणोमें लगा दो, 
थोडी ही देर क्यो न हो, फिर देखो उस समय जो शान्ति मिलती हे, 
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वह कितनी मधुर है । इस प्रकार जितनी अधिक देर बैठ सकोगे, उतना 
हो शान्तिका आस्वादन अधिक होगा। इस प्रशान्त भावके स्थायी 
होनेपर यदि इसी अवस्थामे देह-त्याग हो जायगा तो तुम सहज ही 
बन्धनसे मुक्त होनेके मार्गपर चले जाओगे। ईश्वर्को न माननेपर यह 
शान्ति तुम्हे कभी नहीं मिल सकती। सम्भव है कि शराबके नशेको 
भांति तुम्हे कामिनी-काझ्नमे उद्दाम आनन्दका अनुभव हो, किंतु वह 
झान्ति नहीं है, बन्धन-मुक्तिका मार्ग नहीं है। पता नहीं, ससार-नदीके 
प्रवाहमे बहते बहते तुम किस भयानक अथाह सागरमे जाकर गिर 
पडोगे। ईश्वर-भक्ति इस भव-नदीके बीचमे एक आनन्द-द्वोप हे। इस 
द्वीपका आश्रय मिल जानेपर नदीमे बहना नहीं पडता। नही तो, इस 
बातका कोई निश्चय नहीं हे कि इस जन्मका मनुष्य दूसरे जन्ममे किस 
यीनिको प्राप्त होकर पुन भ्रमणके चक्रमें पड जायगा, ईश्वरका आश्रय 
लेनेपर ही मनुष्य-जन्म सार्थक होगा, तभी वह उलटा बहकर ससार- 
सरिताके मूलस्थानपर पहुँच सकेगा। 
२--ऐसी कोई हानि ही नही है जो ईश्वरमे अविश्वास करनेपर न हो । 

व्याख्या-- 

ईश्वरमे अविश्वासी मनुष्य नीतिके रूपमे सत्यनिष्ठताकों ग्रहण कर 
सकता है, परतु ऐसी अवस्थामे गुह्मरूपसे उसका सत्यनिष्ठासे गिर 
जाना बहुत सम्भव है। जिसका ईश्वरमे विश्वास नहीं है, जिसके मनमें 
भगवत्कृपा प्राप्त करनेकी इच्छा नहीं है, वह कितना ही समाजसेवक 
क्यो न हो, केवल नीतिका आश्रय लेकर वह काम-क्रोधादि रिपुओकी 
सामसिक उत्तेजनासे कभी नहीं बच सकता और उपर्युक्त शान्तिके 
मार्गकी ओर तो वह जा हो नहीं सकता । अतएव ईश्वरको न माननेमे 
सत्यसे गिरना, इन्द्रिय-सममका अभाव और झ्ञान्तिपथके अनुसधानमे 
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असमर्थता आदि अनेक प्रकारकी हानियाँ होती है। 
३--ईश्वर समस्त प्रमाणोसे अतीत है, ऐसा दार्शनिकगण कहते 
है, उनके इस कथनका क्या अर्थ है, इस विषयपर मैं कुछ भी नहीं 
कहना चाहता, पर मेरा अपना मत यह है कि ईश्वर सर्वप्रमाण-सिद्ध 
हैं। एक तृणसे लेकर बडे भारी अहतक जिस ओर भी देखो, सभी 
ईश्वरका प्रमाण है । यह अनन्त विचित्रतामय विश्वच॒ट कोई आकस्मिक 
नही:है, अचेतनका विकास नहीं है, इसके अंदर जो निपुणता भरी है, 
उसको सर्वज्ञ और सर्वशक्तियोंके स्वामीके अतिरिक्त और कोई नहीं 
दिखला सकता। इसके सिवा, मैं अपने विश्वासपर यह भी कहता हूँ 
कि भगवान्‌ भक्तके दृष्टिगोचर और वाक्य-प्रयोगके द्वारा श्रुतिगोचर भी 
हुआ करते है। शास्त्रप्रमाण तो है ही; मै पुन. कहता हूँ कि ईश्वर 
सर्वप्रमाण-सिद्ध है। उनको प्रत्यक्ष किया जाता है, तत्त्से जाना जाता 
है और उनमे प्रवेश किया जाता है--'ज्ञातुं द्रष्टू च॒ तत्त्वेन प्रवेष्ठूं च 
परंतप'---ईश्वरकी सिद्धिके लिये प्रमाण नहीं ढूँढ़ना पड़ता । 
४--आय. ३३-३४ वर्ष पहलेकी बात है। श्रावणके कृष्णपक्षकी 
रात्रि थी, आकाश बादलोसे आच्छादित था। मैं रातको आठ बजेकी 
ट्रेनसे, कलकतेसे अपने घर जा रहा था। हमारा मकान भट्टपल्लछी 
गॉवमे कलकत्तेसे साढ़े बाईस मील उत्तरकी ओर है। बाईस मीलपर 
काँकनाड़ा स्टेशन है, स्टेशनसे उत्तर छः-सात मिनटके रास्तेपर हमारी 
पाठशाला है, उससे उत्तर तीन-चार मिनट चलनेपर हमारा घर मिलता 
है। रेलकी पटरीके नीचे इस समय स्टेशनसे लेकर हमारे घरके पासतक 
पक्की सडक बन गयी है; किंतु उस समय पक्की सड़क नहीं थी, बल्कि 
पाठशालाके सामने एक पुष्करिणी थी और पूर्वकी ओर रेलके तार लगे 
हुए थे। पुष्करिणीके पूर्वाश और तारोके पश्चिमोशके बीचसे एक 
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छोटी-सी पगडडी थी। ट्रेन आनेके समय भगवत्कृपासे मेरा मन उनके 
नाम-कीर्तनमे छूग गया। जिस समय ट्रेन बारकपुर स्टेशनपर पहुँची, उस 
समय थोडा-थोडा पानी बरस रहा था, बास्कपुरमे सारी गाडी खाली हो 
गयी। उच्चस्वस्से नाम-कीर्तनका सुयोग देखकर मेंरे मनमे अत्यन्त आनन्द 
हुआ, परतु वर्षा और अन्धकार देखकर कुछ क्षणोके लिये मन जरा चञ्ल 
हो गया। रेलके किनारे रास्तेकी फिसलाहट और अधेरेमे पुष्करिणीके 
बीचसे होकर जानेमे क्रेशकी बात याद आ गयी, मनमे स्फुरणा हुई कि 
कहाँ तो यह आनन्द और कहां ट्रेनसे उत्तरते ही उतना छेद, परतु दूसरे 
ही क्षण यह विचार जाता रहा और मै नाम-कीर्तनके आनन्दमे निम्न हो 
गंया। इससे यह नहीं समझना चाहिये कि उस समय मुझे बाह्य ज्ञान नहीं 
था, क्योंकि कॉकनाडा स्टेशन आते ही मुझे पत्ता लग गया और मै गाडीसे 
उतर पडा। अब नाम-कीर्तन बद हो गया। सब ओर अन्धकार छा रहा 
था, सीधे रास्तेमे बडी फिसलान है और दूरके राज-पंथपर शराबियोका 
उपद्रव है। अन्तमे मेने सीधे रास्तेसे ही जाना स्थिर किया ओर धीरे-धीरे 
चल पड़ा | कुछ ही दूर चला था कि मे देखा, लालटेन लिये कोई आ 
रहा है और दक्षिणकी ओर जोरसे आगे बढ रहा है | रास्तेके बगलमे आते 
ही मेने देखा, मेरे ही दो विद्यार्थी है। मैने विस्मित होकर उनसे 
पूछा--'तुमछोग कहाँ जा रहे हो ?' उन्होंने कहा--“आपको लेने ।' मैने 
फिर पूछा, 'तुमलोगोको कैसे पता लगा कि मैं इसी ट्रेनसे आ रहा हूँ ?' 
विद्यार्थियोने उत्तर दिया---'अभी जो ट्रेन स्टेशनसे निकल गयी, उसमेसे 
आप ही तो बडे जोरसे हमलोगोका नाम लेकर पुकारते हुए कह रहे थे 
कि रोशनी लेकर जल्दी स्टेशनपुर आओ, इसीसे हमलोग दौडे आये हैं।' 
मैने छात्रोसे पूछा--'ट्रेन स्टेशनसे उत्तरकी ओर गयी, फिर तुम दक्षिणकी 
ओर क्यो आये ?' उन्होने कहा--'ठीक तो नहीं कह सकते कि ऐसा क्यों 
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किया, परतु यह सोचा कि पहले कॉकनाडा स्टेशन देखकर तब उत्तरके 
जैहाटी स्टेशन जायेंगे, इससे इधर चले आये ।' मैने सोचा--में कितना 
हतभाग्य हूँ, मुझे इस सामान्य केशका स्मरण न होता, तो पता नहीं 
कितनी भगवत्कृपा ग्राप्त होती ” उस समयकी मनकी स्थितिका क्‍या 
वर्णन करूँ। मेरी आँखोसे ऑसुओंकी धारा बह रही थी। मैंने 
गदगद-कण्ठ होकर दोनों छात्रोसे कहा--'ओरे, तुम बडे भाग्यवान्‌ हो, 
तुमने आज भगवानके शब्द श्रवण किये, मैंने तुम्हे नहीं पुकारा था, यह 
पुकार तो उन्हीकी थी।' वे दोनो ही छात्र अध्यापक हुए। दोनोने ही 
उपाधियाँ प्राप्त कीं। इनमेसे मथुरेश तर्कतीर्थ तो सिमल्मपाल राज्यके 
सभा-पण्डित हुए, अब इनका परलोकवास हो गया है और दूसरे श्रीमान्‌ 
समरक्ष तर्कतीर्थ इस समय मेदिनीपुर जिलेकी प्रधान चतुष्पाठीके प्रधान 
अध्यापक है। 

उस समय मुझे इस प्रकारकी कृपाके और भी अनुभव होते,किंतु 
बयोबृद्धके साथ-ही-साथ मेरी अवनति होती गयी । इस समय मैं प्रभुसे 
दूर हूँ। उनका परित्यक्त अपराधी भृत्य हूँ। ये सब बाते खोलनेकी नहीं 
थीं, किंतु बहुत दिनोसे मैं उन्हे भूल रहा हूँ, उनकी कृपाका अनुभव नहीं 
कर पाता हूँ, इसीसे निराश होकर आज यह लिख रहा हूँ। 

चौथे प्रश्नका उपसहार यह है कि मैं अपनी दस वर्षकी उम्रसे ही, 
केवल बाईस घटेके अदर पहले पितृहीन और फिर मातृहीन हो गया था। 
तबसे वही--'पिताहमस्य जगतो माता धाता पितामह- ।'--भगवान्‌ 
मेरे पिता-माता बन गये और उन्होंने ही मेरी रक्षा और शिक्षादिकी सारी 
व्यवस्थाएँ की । इस सम्बन्धकी प्रत्येक घटना मेरे लिये उनके माता-पिता 
होनेका प्रत्यक्ष प्रमाण है, किंतु इन बातोका केवल मुझको ही पता है, 
दूसरा कोई साक्षी नहीं, इसीसे मैंने इनका उल्लेख न करके केवल एक 
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उसी घटनाका वर्णन किया है, जिसका एक अप्रमादी साक्षी अभोतक 
जीवित है। छालटेन लेकर स्टेशनपर छात्रोको बुलाना मेंरे उन माता- 
पिताका ही कार्य था, इसमे कोई सदेह नहीं। कारण, छात्र मेरी पांठशालामे 
पढ़ रहे थे, अनेक छात्र थे, चलती हुई गाडीसे मनुष्यके पुकारनेपर उसका 
बाहरके लोगोद्वारा सुना जाना असम्भव है। यद्यपि हमारी पाठशाला रेलसे 
५०-६० फुटकी दूरोपर ही थी, कितु चलती गाडीसे और भेरे ही सवस्से 
पुन -पुन पुकारना भगवानकी लीछाके सिवा और कुछ भी नहीं हो 
सकता । छात्रोने मुझसे कहा था कि “हमलोग नि संदेह आपकी ही आवाज 
सुनकर दोडे आये हैं, कॉकनाडासे उत्तर डेढ मौलकी दूरीपर मैहाटी स्टेशन 
है, आप यहाँ न मिलते तो हमलोग नैहाटी जाते, परतु यहाँसे छूटकर 
नहाटीको जाती हुई गाडीसे आपकी आवाज सुनकर भी हम यहाँ क्यो 
आये, इस बातका ठीक उत्तर हम नहीं दे सकते, प्रबल इच्छा हुई कि पहले 
यही स्टेशन देख चले। 

कृपाकी यह घटना अति क्षुद्र होनेपर भी उन माता-पिताने यह 
सोचकर कि इस अंधेरी बरसातकी रातमे हमारा बच्चा क्लेशकर मार्गसे केसे 
जायगा, उसका उपाय किया था। मेरे घर लौटनेका कोई समय निश्चित न 
होनेके कारण मैं पहलेसे कोई व्यवस्था न कर सका, किंतु मेरे माँ-चापने 
बह व्यवस्था--प्रकाश लेकर सामने जानेवालेकी व्यवस्था कर दी । 

इस समय मैं भक्तिशूय कठिन हृदय होनेपर भी उनकी कृपाकी 
बातका स्मरण कर सचमुच मुग्ध हो जाता हूँ और भी कितनी ही बाते हें, 
पर उन्हे कह नहीं सकता। 

पोह्यरजी.। आप चिरजीवो हों। आपके इस प्रश्नसे उस सम्यके 
भावने जाग्रतू होकर क्षणकालके लिये मेरे हृदयको जीत कर दिया। 

अचच्ल और सततच+ 


श्रीपरमहंस बाबा श्रीअवधविहारीदासजी 


महाराज, त्रिवेणीबाँध 
१--ईश्वर्को दो कारणोसे माना जाता है। पहला कारण यह है 
कि जीव ईश्वरका अश है और अशका धर्म है अज्ञीको मानना, क्योकि 
अशीके बिना अशका निर्वाह ही नही हो सकता। अत अश यदि 
अपने धर्मका पालन करनेके लिये ईश्वरको (अशीको) न मानेगा तो 
उसे नाना प्रकारके दु ख उठाने पडेगे। जीव ईश्वरका अश है, इसमे ये 
प्रमाण है-- 
ममैवबांशो जीवलोके जीवभूत.. सनातनः । 
(गीता १५।७) 
ईस्वर अस जीव अबिनासी | चेतन अमल सहज सुखरासी ॥ 
(ए्मचरितमानस) 
दूसरा कारण है कि ईश्वरको माननेवाले ही त्रियोग कर सकते है । 
ब्रियोग अर्थात्‌ कर्मयोग, ज्ञानयोग और भक्तियोग---इन्हीमेसे किसीके 
द्वारा साधन करता हुआ जीव अपने जीवनके चरम लक्ष्य ईश्वर्को प्राप्त 
होकर जन्म-मरणके चक्रसे छूटकर अचल हो जाता है। ईधरके न 
माननेसे भनुष्यका उद्धार कभी नही हो सकता है । प्रमाण यह है--- 
सरिता जल जलनिधि महुँ जाई । होइ अचल जिमि जिव हरि पाई ॥ 
अत ईश्वको अवश्य मानना चाहिये । 
२--ईश्वस्को न माननेवालेको त्रियोग दुर्लभ है और योगसे 
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श्रेष्ठ दूसरा कोई लाभ नहीं, इसमे प्रमाण है-- 
यं लब्ध्वा चापरं लाभं मन्यते नाधिकं ततः। 
यस्मिन्‌ स्थितो न दुःखेन गुरुणापि विच्वाल्यते ॥ 
ते विद्याद्‌ दुःखसंयोगवियोगं॑ योगसंज्ञितम्‌। 
स॒निश्चयेन योक्तव्यो योगोडनिर्विण्णचेतसा ॥ 
(गीता ६ २२-२३) 
” लाभ कि रघुपति भगति अकुंठा।« *< »< ॥ 
लाभु कि किछु हरि भगति समाना। 
जेहि.. गावहिं श्रुति संत्त पुराना ॥ 
(रामचरितमानस) 
ईश्वर्को न माननेवाले इस प्रकारके भक्तियोगसे वश्चित रह जाते 
है। भक्तियोगसे रहित होनेके समान दूसरी कोई हानि नहीं है। इसका 
अ्माण यह है-- 
हानि कि जग एहि सभ किछ भाई । भजिअ न रामहि नर तनु पाई ॥ 
सारयञ यह है कि ईश्वरको न माननेवाला अधोगतिको म्राप्त होता 
है और इससे बढकर कोई हानि नहीं हो सकती। 
३--पुराणोमे यह बात स्पष्टरूपसे लिखी मिलती है कि समुद्रके 
मन्थन करते समय जब हलाहलू विष निकला और उसकी ज्वालासे 
देवता-दैत्य सब जलने लगे, तब शिवजीने भगवान्‌का नाम लेकर 
उसको पान कर लिया। भगवान्‌ने उनकी रक्षा की। उस हलाहल 
विपसे मृत्युके स्थानमे अमृतका फल उन्हें प्रदान किया। इससे ईश्वरका 
होना सिद्ध होता है। दूससे एक कथा सबको विदित ही है। दुर्योधनकी 
, सभामें दु शासनने द्रौपदीका चीर खींचकर डसे नगी करना चाहा। 
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द्रोपदीने ईश्वर्का स्मरण किया, दु शासन चीर खींचते-खींचते हार गया, 
उसंकी एक ओर चीर॒का पहाड-सा लग गया, परतु द्रौपदीको वह नगी 
न कर सका | द्रौपदी वैसी ही चीर पहने खडी रही । यह ईश्वरकी रक्षाका 
सुन्दर उदाहरण है, इससे ईश्वरके होनेमे कोई संदेह नहीं रह जाता । 

ईश्वरके होनेका तीसरा प्रमाण यह है कि गर्भगत शरीस्मे प्राण- 
वायुका प्रवेश करना और पुन शरीरसे उसका बाहर निकलना किसका 


खेल है ? सिवा ईश्वरके ऐसी सामर्थ्य और किसमे है, इससे भी ईश्वरका 
होना सिद्ध है। 


| 
| 


महात्मा श्रीबालकराम विनायकजी 


प्रश्न--ईश्वस्को क्यो मानना चाहिये ? 
उत्तर--एक सुप्रसिद्ध महात्माने शरीर त्यागते हुए अपने सुयोग्य 
शिष्यसे कह दिया था कि अमुक प्रान्तत एव ग्राममें अमुक व्यक्तिके यहाँ 
जन्म छूँगा। तुम वहाँ आना, वही कुटी बनाकर रहना और जब-तब 
रामरक्षाका पाठ सुनाया करना। उस शिष्यने वैसा ही किया। सतका 
जन्म एक पठित बैष्णबकुलमे हुआ था। कुछ सयाने होनेपर उस 
समयकी प्रथाके अनुसार (मुसलमानी जमानेमे) वे फारसी पढनेके 
लिये 'मकतब' मे बैठाये गये | वह शिष्य भी अपनी कुटीपरसे आकर 
मकतबमे बैठा करता था । बाल सतने थोडे ही समयमे फारसी भाषामे 
अच्छी योग्यता प्राप्त कर ली। अध्यापक (मौलवी) प्रसन्न होकर उन्हे 
चावसे पढाते थे। एक दिन पठन॑-पाठनमें यह पद्य आया-- 
दर हर दरो-दीवार व दिले हर कसो-नाकस॥ 
खुद जिलवए दारद ब-अदब बायद बूदन॥ 
अर्थात्‌-- 
अग-जग सुजन-अजानमे, बसत बरद श्रुति नीत ! 
ताते परुष मन बोलिए, सवबसो रहिय बिनीताा 
. प्रत्येक द्वार और दीवास्मे एवं प्रत्येक चर और अचरमे वह 
(ईश्वर) स्वय विराजमान है, (इसलिये) अदबके साथ रहना चाहिये। 
इस पच्चकी व्याख्या उस मौलवी आलिम फाजिलने ऐसी की कि 
उस बाल सतके हृदयमें वे बातें सदाके लिये खचित हो गयीं। उसका 
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जो प्रभाव पड़ा था, उसे उन्हींके शब्दोमे सुनिये---'मेंरे हृदयमे आतडू 
समा गया। मुझे मालूम होने लगा कि कोई हर घड़ी मेरे पास खड़ा है 
और मेरी सब करतूत देख रहा है, मेरी बातें सुन रहा है। क्या रात्रिके 
एकान्तमे और क्‍या दिनके प्रकाशमे, वह ईश्वर सदाके लिये मेरा साथी 
बन गया | इसका परिणाम यह हुआ कि मै कोई खेल भी न खेल सका, 
न किसीसे मित्रता करके उससे खुलकर बाते कर सका। झूठ बोलना 
और कुकर्मेमिं प्रवृत्त होना तो मेरे लिये एकदम असम्भव हो गया । सदा 
शान्त और गम्भीर बना रहना मेरा स्वभाव हो गया।' इस प्रत्यक्ष 
घटनासे इतना तो स्पष्ट ही है कि ईश्वर्की क्यों मानना चाहिये और 
माननेसे कितना लाभ है। मनुष्यका जीवन सुधर जाता है, सब पाप- 
तापसे जचाब हो जाता है और संसारमें रहते हुए भी निर्लिप्त जीवन बना 
रहता है। 


प्रश्न-ईश्वस्को न माननेसे क्‍या हानि है ? 


उत्तर--ईश्वरको न माननेवाले दो प्रकारके हैं---(१)कथनीसे और 
(२) करीसे। कथनीसे ईश्वरको अस्वीकार कलेवाले मूर्ख नहीं होते, बड़े-बड़े 
बुद्धिमान्‌ होते हैं। बुद्धिरूपी झरीरमे ज्ञानरूपी भोजनका अच्छी तरह परिपाक 
न होनेसे अफस अथवा अजीर्ण दोषके रूपमें अनीश्वर्वाद उत्पन्न होता है। 
अथवा बुद्धि-शरीरके संचालक तर्क, युक्ति और बादके रूपमे कफ-पित्त- 
वातके एकीकरणसे उत्पन्न सन्निपातका बक-झक ही अनीश्वरवाद है। कथनीसे 
अनीश्चरवादी यों दो बहुत मिले, परंतु उनमेंसे दो, अर्थात्‌ एक संस्कृतके विद्वान 
और दूसरे अग्रेजीके विद्वानसे तो मुठभेड़ हो गयी थी। गोड़े-झरीफमें 
संत जगजीवनसाहबकी वेटीकी समाधि-भूमिपर, सागर नामक पोखरेपर, 
हिंदुस्तानी हृबघस्के पास नित्य संध्या-समय सत्तड्ट हुआ करता था। 


२७६ ईश्वरको सत्ता और महत्ता 
एक पण्डित उस सत्सड्गरूपी चन्रमाको असनेके लिये राहुके रुपमे 
नित्य घावा करने लगे और ईश्वर-खण्डनरूप चाग्वाणसे सब 
सत्सड्रियोको व्यथित करने लगे। वात बढ़ने न पावे और शान्ति-भड़ 
न हो, इसलिये मै उनके किसी तर्कका उत्तर नहीं देता था, चुपचाप सुन 
लेता था और मुसकरा देता था। मेश रुख देखकर और सत्तड्डढी भी 
चुप रहते थे। पॉच-सात दिन लगातार ऐसा होनेपर एक दिन पण्डितने 
कहा--'कुछ तो उत्तर दीजिये, समाधान कीजिये।' मैंने कहा--'क्या 
आपकी सब दलीले खत्म हो गयीं ?' उन्होने कहा--'हाँ, अब उत्तर 
चाहता हूँ।' मेने कहा---'अच्छा, आज जाइये, कल शतभरमे और भी 
नयी-नयी युक्तियाँ निकालिये, कल उन्हे भी सुना दीजिये, तब समाधान 
करूँगा ।” दूसरे दिम जब वे फिर आये तब चुपचाप बेंठे रहे और 
लोगोके चले जानेपर भी बैठे रहे । एक़ान्त पाकर उन्होंने कहा--*रात 
जब मैं सोया, तब एक विचित्र स्वप्न देखा । उसे ही कहनेके लिये आया 
, हूँ।' मैने कहा--'पण्डितजी | आप स्प्रके पचडेमें क्यों पडे हैं। 

ईश्वर्के, खण्डनकी नयी दलील, नयी सूझ सुनाइये। आप-जैसे ज्ञानी 
पुरुषोकी मिथ्या वस्तुके पीछे नहीं पडना चाहिये।' 

पपष्डितजी-- नहीं, नहीं, ऐसा मत समझिये | जागनेपर भी उसका 
ग्रभाव बना हुआ है। अब भो मेरो छाती धडक रही है, वह स्वप्न 
ब्रिकालमें मिथ्या नहीं हो सकता।' 

मै---'यह भी आपको अनोखी सूझ है। सारा ससार स्वप्नको 
मिथ्या समझता है, परतु आप कह रहे है कि वह स्वप्न त्रिकालमे मिथ्या 
नहीं हो सकता । इस विरेधाभासकों आप हां समझये। अच्छा कहिये, 
क्या कहते थे। में ध्यान देकर सुनूँगा।' 

पण्डितजी--'रात दस बजे जब आँख लगी, तब मेने एक 
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भयंकर स्वप्न देखा। सुनसान जंगलमें एक कुण्डमे आग धधक रही 
थी। कापालिक परिक्रिमा कर रहा था। मुझे देखते ही उसने अपने 
शिष्योको आज्ञा दी--“बलिप्रदानके लिये निर्दोष जीव चाहिये, यह 
वैसा नहीं है। इसकी जीभ काट लो और छोड़ दो ४ फौरन मेरे हाथ-पैर 
पुष्ठ रस्सीसे बाँध दिये गये और एकने मेरी जीभ पकड़कर उसे 
काटना आरम्भ किया। मैं बहुत चिल्लाया, गोया, परंतु उन्हे दया नहीं 
आयी। सारा शरीर रक्तरज्ञित हो गया। मैं मूर्च्छित हो पड़ गया। उस 
बेहोशीकी दशामें मैने देखा कि काशीकी गलियोमे विचर रहा हूँ और 
एक़ कोठेपर बैठी हुई सुन्दरी मुझे देख-देखकर लुभा रही है। मैं तुरंत 
कोठेपर चढ़ गया। दरबानने मेरा हाथ पकड़ लिया और लगा जूतोंसे 
पीटने। वह सुखसे बैठी हुई सुन्दरी मेरी दशाको देख-देखकर खूब हँस 
रही थी। चपरासीने मार-पीटकर मुझे नाछीमे गिरा दिया, जिसमे 
असंख्य कीड़े रेंग रहे थे। मुर्देकी तरह शक्तिहीन मैं वहाँ पड़ा-पड़ा 
अपनी दुर्दशापर आँसू बहा रहा था। जो कोई उस रास्ते जाता, मुझे दो 
लात और जमा देता था। किसीका हृदय मेरी कारुणिक दशापर 
द्रवीभूत नहीं होता था। लात खाते-खाते मैं बेहोश हो गया। तब, मैने 
देखा कि मैं ससुरालमे हूं। भोजन करके रातमे अपनी खरौके साथ 
पलंगपर सोया हुआ हूँ इतनेमें खिड़कीपर उसका जार आया। संकेत 
पाकर वह उठकर चली गयी। थोड़ी देर बाद वह खड्गहस्ता होकर 

और क्रुद्ध हेकर मेरे पास आयी और मेरा सिर काटकर चली गयी। 
फिर कुछ देश्मे लौटकर उसने सिर घड़से जोड़ दिया और विलाप करने 
छगी। सूक्ष्म शरीरसे मैं यह सब देख रहा था। उस कुलटाको समुचित 
दण्ड देनेके लिये मैने फिर उस झरीरमें प्रवेश किया या किसीने बलात्‌ 
मुझे उसमें प्रविष्ट कर दिया---यह मैं ठीक-ठीक नहीं कह सकता | 


रछ्ट ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 

उसकी चिल्लाहटसे जब लोग वहाँ एकत्र हुए, तब मैं चारपाईपर उठ 
बैठा था। गर्दनमे पट्टी बाँध ली थी। मैंने सब वृत्तान्त लोगोंसे धीरे-धीरे 
कह दिया। मेरी सत्री उसी समय भाग गयी और फिर मेरे सामने नहीं 
आयी | घाव अच्छा होनेपर मैंने ससार्को असार समझकर जगलका 
रास्ता लिया। सुन्दर वनमें पहुँचा | एक गुफा बनाकर रहने लगा और 
'फल-मूल खाने लगा। रातमे पॉच बडे-बडे सर्प मेरी गुफाके सामने 
कुछ दूरपर आकर बैठे। मैं भयभीत होकर चुपचाप बैठा रहा। 
बचावकी सूरत दिखायी नहीं पडती थी। इतनेमें एक सिह आकर सामने 
ही गुर्गने छगा। मेरे होश उड गये। बडी बेबसी और करुणाके साथ 
एकबारगी स्वत मेरे मुखसे निकल पडा--'हे राम । इस घोर विपत्तिसे 
मुझे उबारो ।' बस, तुरत आँखें खुल गयीं और स्वप्रका सब दृश्य बिला 
गया। देखा, घडीमें पाँच बजे हैं। केवल सात घटेमें ये सब लीलाएँ, 
हुई हैं, परतु स्वप्र-ससारमें वर्षोका छेखा हो गया। इस विचित्र 
घटनापूर्ण खप्तका रहस्य मुझे बतलाइये | अब मैं ईश्वरका खण्डन कभी 
ने करूँगा। ईश्वरकी ईश्वरता मुझपर प्रकट हो गयी। रयामके नामने मेसी 
रक्षा की ।'मेरी सम्मतिमे ईश्वरकी सबसे अच्छी परिभाषा यही हो सकती 





:रह्थिवोकी समता है, उनकी रक्षा करता है। ऐसे कठिन 


अकार भी उनकी रक्षा होना सम्भव नहीं। ऐसे दयानिधान ईश्वरके 
ख़ण्डन करनेबालेकी जबान अवश्य काटी जाती है।'” पण्डितजीकी 
वार्ता हो चुकी! अब अगेरेजोके एक विद्वानकी वार्ता भी सुन 
लीजिये-- 

प्रयागजी, युनिवर्सिटी कालिजमें पढनेवाले छात्रोंमें एक सज्जन 
फिल्ासफीमें एम ए० की परीक्षाकी तैयारी करते थे। दुर्भाग्यसे यहाँके 
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विश्वविद्याल्यमें अनीश्चरवादी दर्शन ही कोर्समे हैं। अगरेजी भाषामे 
आध्यात्मिक दर्शन भी है, परतु अधिकारी लोग किसी कारणविशेषसे 
उन्हे यहाँके छात्रेंकी पढाना नहीं चाहते । उक्त सज्जन पढते तो म्योर 
कालिजमे, परतु रहते थे 'ऑक्सफोर्ड ऐण्ड केम्ब्रिज होस्टल' मे जो 
ईंसाइयोकी सस्था है। वहाँके सुपरिटेडेंट मिस्टर होलैंडसे उनकी खूब 
छनती थी। ईश्वर और ईश्वरके एकलैते पुत्र ईसामसीहपर त्तरह-तरहके 
आश्षेप करना ही वहाँ उनका उद्देश्य रहता था। इसी तरह मौलवी 
और पण्डितसे भी बह भिड जाते थे। सब ल्लोेग उनसे तग आ गये 
थे। यहॉतक कि लोगोने उनके कुतकॉका उत्तर देना भी बद कर दिया। 
उन दिनो राधास्वामी-सम्प्रदायके आचार्य स्वर्गीय प० ब्रह्मशकर मिश्रजी, 
महाराज साहब वही रहते थे और नित्य अतुरसुहिया मुहालमे उनके 
निवासस्थानपर सत्सड्न हुआ करता था) कभी-कभी उक्त सज्जन वहाँ 
भी पहुँच जाते थे और आक्षेपोकी झडी लगा देते थे। महाराज साहब 
उनकी सुन लेते थे और यह कहकर टाल देते थे कि हमलोग बहस 
नहीं करते। 

छुट्टियोमे हम आलफ्रेड पार्कमें बैठे हुए कुछ रामचर्चा किया करते 
थे। धीरे धोरे हमारे सत्सड़मे भी बहुत लोग आने ल्गे। उक्त 
अनीश्वरवादी और विवादप्रिय सज्जनको पता लग गया और वह भी 
आने रूंगे। पहले तो दो चार दिनोतक चुपचाप बैठे हुए सत्सड्र-वार्ता 
सुना करते थे। एक दिन विसर्जनके समय उन्होने मुझसे कहा कि 


“आपसे मैं ईश्वर-सम्बन्धी जिज्ञासा करना चाहता हूँ, समय मिलना 
चाहिये ।” मैंने कहा-- 


“हम-आप तो छात्र ही हैं, एक ही कालिजमे 
पढते हैं, अबोध हैं, अभी सीख रहे हैं, किसी लब्धप्रत्तिष्ठ महान्‌ पुरुपसे 
जिज्ञासा कीजिये।' परतु उन्होंने बडा हठ किया और अन्तमें 


२८० ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
महाशिवरात्रिकी छुट्टीमे तेरह जनवरीको वार्ता होना निश्चित हुआ। उस 
दिन दो बजेसे ही आल्थेड पार्कमे सब लोग एकत्र हुए। मानसजीका 
पाठ हुआ और उसके अआनन्‍्तर उनको समय दिया गया। पहले तो 
उन्होंने ईश्वरपए्क अपने सदेहोको स्पष्टरूपसे प्रकट किया, फिर 
हिंदू-धर्मपर जितने आक्षेप वे कर सकते थे, कर गये। सयोगसे 
हिंदी-प्रदीप' के सम्पादक भट्टजी किसी कार्यबद वहाँ आ गये थे और 
लोग तो चुप रहे, परतु उनके आश्षेपोको सुनकर भट्टजीसे नहीं रहा 
गया। उन्होने उक्त सज्जनको खूब फटकार और उनके प्रश्नोका समुचित 
उत्तर भी दिया, परतु उनको सतोष नहीं हुआ। उन्होने भट्टजीसे 
कहा--'आप बड़े है, इसलिये आपकी बात दबी जबानसे मान लेता 
हूँ, परतु मेश दिल आपकी बात मानमेको तैयार नही है ।” इसपर भट्टजी 
उठकर चले गये। अब मेरी बारी आयी। मैने कहा कि हिंदूधर्मपर जो 
आपने अनर्गल आश्षेप किये हैं, उन्हे तो वापस लीजिये और ईश्वरपरक 
जो आपका सन्देह है, उसका समाधान सुनिये।' इसपर बह राजी हो 
गये | मैने कहा--'क्या आप कोई वैज्ञानिक कारण बता सकते है कि 
चमगादुरकों दिनमे क्यो नहीं सूझता ?! 

उन्होने कहा--'मैंने इसपर कभी विचार नहीं किया।' 

मै--'अच्छा, यह तो बताइये कि सूर्यके उदय होते ही कमल 
क्यो खिल जाता है और सूर्यास्तपर क्यो सम्पुटित हो जाता है ?' 
आकाइझचारी सूर्य एवं जलबिहारी कमलमे घनिष्ठता क्यो है ?' 

अनीश्वरवादी--'मेने तो कह दिया कि मैने इन बातोपर कभी 
विचार ही नहीं किया है ।' 

मैं--'जब आप प्राकृतिक नियमोको समझनेमे असमर्थ हैं, तब 
मन, बुद्धि, वाणी--इन सबसे परे ईश्वरसम्बन्धी सूक्ष्म बाते कैसे 
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समझ सकेगे 2 सुनिये, ईश्वरको समझनेके लिये ईश्वरीय बुद्धि 
चाहिये---'तुलसी रघुपतिसे नयन रघुपति देखनहारि / यदि आप 
सच्चे दिलसे ईश्वरको जानना चाहते है तो ईश्वरीय बुद्धि प्राप्त कीजिये।' 

अनीश्वर्वादी--'हाँ, मै सच्चे दिलसे चाहता हूँ। आप ईश्वरीय 
बुद्धि प्राप्त करनेका उपाय बताइये । 

मैं--'अच्छा, तो आप एक घटेतक प्रतिदिन एकटक दृष्टिसे 
धुवताराको देखे और अगले रविवास्को फिर यही मुझसे मिले। हों. 
जब आप यह साधन करे, तब आपके साथ और कोई न हो ।' वह 
मान गये, सभा भड्ड हुई, सब अपने-अपने स्थानको चले गये | 

दूसरे रजिवारको जब वह महाशय सत्सड्रमे उपस्थित हुए, तब 
उन्होने मुझे एक पत्र दिया, जो उन्हींका लिखा हुआ था। पत्र अग्रेजी 
भाषामें था । उसके हाशियेपर लिखा हुआ था "प्राइवेट ऐण्ड कौन्फिडेशियलू 
(एशरथ० शाप ०णाग्रिए०णा०))। इसलिये उस पत्रकों पढकर 
सबको सुनाना मैने उचित नहीं रूमझा। उसमें लिखा हुआ था-- 
महाशय ! आपके निर्देशानुसार मैं लगातार चार दिनोतक, प्रतिनिशि, 
एक घटेतक घुवको टकटकी लगाकर देखता रहा | पहले दिन तो कुछ 
मालूम नहीं हुआ। दृष्टि जमानेमे ही सारा समय निकल गया। दूसरे 
दिन ध्यान स्थिर हो गया और अनेक रगोके अनेक दृश्य दिखायी पड़े, 
जिनका रहस्य कुछ समझमे नहीं आया, परतु जब मैं अपने रूम (घर) 
में चारपाईपर उत्तान लेट गया और देखे हुए दृश्यपर विचार करने लगा, 
तब एकाएक मेरा प्यारा कुत्ता आकर मेरी छातीपर खडा हो गया और 
कानसे झुककर मनुष्यकी भाषामें बोला--'क्या ईश्वरमे अब भी 
अविश्वास करोगे २” यह कहकर गरजकर ओर तडपकर वह कूद 
गया। दूर जाकर बैठा और आँखोंसे ऑसू बहाता हुआ तुरत शरीर 
त्यागकर परलोकको सिधार | इस अलौकिक घटनाका गहरा प्रभाव 
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मेरे दिलपर पडा। मेरा सब सन्देह काफूर हो गया। मुझे निश्चय हो गया 
कि कुत्तेके मुखसे निकली हुई नर-वाणी ईश्वर्की ही थी। तीसरे दिन जब 
मैं फिर धुवको देखने बैठा, तब न जाने किसने मेरी जबान ऐंठ दी ओर 
तबसे मैं मूक हो गया हूँ। मैं कुछ नहीं बोल सकतता। यही कारण है कि 
आज सब वृत्तान्त लिखकर लाया हूँ। अब मैं आपको शतश धन्यवाद 
देता हुआ यही प्रार्थना करता हूँ कि अब कोई ऐसी तदबीर बताइये जिससे 
मेरा मूकपन दूर हो। मैं आपका आजन्म आभारी रहेँगा। 
आपका स्लरेहभाजन-- 
सैमुअल सैक्सन 
इस पत्रको बॉचकर मैं सत्र रह गया। मेरे नेत्रेसे आँसू निकल पड़े | 
में भी कुछ देरतक मूक हो गया । सब साथी चकित हो गये । मेंरे अनन्य मित्र 
मिस्टर त्रिपाठीने मेरे हाथसे पत्र ले लिया और पढ़ने लगे। पत्र लेखक 
महाशयने उनके हाथसे पत्र छीन लिया और तुरत उसे फाडकर फेंक दिया। 
मिस्टर मजीदने सब टुकडे चुनकर अपनी जेबमे रख लिये ओर यह कहते 
हुए वे चले गये कि इन टुकडोको जोडकर मैं पढढेंगा। 
कुछ देरमें जब मेरा चित्त सावधान हुआ, तब मैंने सेमुअल 
महाशयसे कहा कि “यदि आप प्रतिज्ञा करे कि अबसे ईश्वरका खण्डन 
व्याजसे भी नहीं करूँगा ओर प्रतिज्ञाका साक्षी धुबको बनाबे तो बहुत 
सम्भव है कि आपकी जबान खुल जाय ।' उन्होने ऐसा ही किया । दूसरे 
दिन उनकी जबान खुल गयी और वह फिर एक बार मुझसे मिले। 
तबसे पता नहीं चला कि कहाँ गये। यहाँ एक बात और बता देना 
आवश्यक है कि उनका असली नाम 'इयामलाल सकसेना' था, परतु 
ईसाइयोंके सड़में रहनेके कारण और अग्रेजीको उच्च शिक्षा पानेके 
कारण उन्होंने अपना नाम 'सैमुअल सैक्सन' रख लिया था, जिस तरह 
आक्सफोर्ड प्रोफेसर मैकडोलने सस्कृत पढनेके प्रभावसे अपना नाम 
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'श्रोमुग्धानलाचार्य' और स्वर्गीया डाब्टर ऐनी बेसेटने हिंदूधर्मसे प्रेम 
होनेके कारण अपना नाम “वासन्ती देवी' रख लिया था। 
> करनीसे अनीश्वरवादी 

मनुष्यका स्वभाव है कि वह पापकर्म छिप-छिपाकर करता है। 
आँख पसारकर देख लेता है कि मुझे ऐसा करते हुए कोई देखता तो 
नहीं, परतु उस समय उसे यह मोटी बात याद नहीं रहती कि सर्वत्र 
व्यायी ईश्वर तो देखता है और एक-न-एक दिन बह मेरे पापोंका 
भ्रण्डाफोड अबइय करेगा । यह बात भी सच है कि आजतक जितने 
पाप हुए हैं, चाहे कितना भी छिपाकर किये गये हैं, सब-के-सब 
प्रकाशमें आये हैं। कातिलने स्वयं बर्गहटमे कत्लके मामलेको प्रकट 
कर दिया है'और वह पकड़ लिया गया है। कर्मानुसार जिस समग्न हम 
पाप करते हैं, उस समय जरूर ईश्वरको भूल जाते हैं और 'करनीसे' 
निरीश्वरवादी बन जाते है। आठों पहर आस्तिक बने रहना केवल संतके 
लिये ही सुलभ है। 

प्रश्न--ईश्वरके अस्तित्वमे क्या प्रमाण है ? 

उत्तर--ईश्वरके अस्तित्वके पक्के प्रमाण-- 

(१) अवतार-पुरुषके रूपमे अथवा संत, आचार्य, पीरपैगम्बर, 
ओऔलियाके रूपमे ईश्वरका इस पृथ्वीपर प्रादुर्भूत होकर धर्मकी संस्थापना 
करना, सभी मानवीय भावोको विकसित करके सबकी मर्यादा बॉधना 
और अपने अलौकिक चरित्रसे इतिहासकी महत्ता बढ़ाना--यह ऐसा 
ऐतिहासिक प्रमाण है जिसको नास्तिक लोग भी मानते हैं। एक सज्जनने 
क्या ही अच्छा कहा है--- 

वजूद भगवतको है निशानी, सनेह आचार्यकी कहानी । 
यही तो है शक्के आसमानी, सिवाय इसके पता नहीं है॥ 


र्टड ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 

(२) जो बात हम चाहते हैं, वह नही होती और जिसकी हमने 
कभी कल्पना भी नहीं की थी, वही घटना घटित होती है। कोई भी 
मनुष्य दुख नहीं चाहता, परतु तरह-तरहके दु ख मनुष्यको घेरे रहते 
हैं। 'अन इच्छित आववाहिं बरिआई।' यह कार्य जड प्रकृतिका नहीं है, 
किसी चेतन सत्ताधारीका है, जो न्यायपूर्वक निस्पेक्षता, कितु 
साबधानतापूर्वक इस विश्वका शासन कर रहा है। प्रत्येक शासितको 
अर्थात्‌ दु खग्नस्त प्राणीको अपने शासककी अनुभूति हुए बिना नहीं रह 
सकती | दु खी जीव नास्तिक और निरीश्वरवादी नहीं हो सकता। यह 
ध्रुव सिद्धान्त है। बडे-बडे तार्किक, नास्तिक और अनीश्वरवादी भी 
विपन्नावस्थामे प्राप्त होते ही सब तर्कवाद भूल गये हैं और उन्होने उस 
चेतन सत्ताधारीका प्रत्यक्ष अनुभव किया है। ससारमे दु खकी मात्रा 
विशेष होनेसे ही यह आशा की जा सकती हैं कि ऐसा समय कभी नहीं 
आवबेगा, जब ससास्मे ईश्वरके माननेवालोका अभाव हो जाय। 

(३) ससारकी अदभुत घटनाएँ भी किसी अदभुत्त चेतन सत्ता- 
धारीका पूरा पता देती है । ससारका इतिहास ही इसका पुष्ट प्रमाण हे । 

(४) प्रसिद्ध मेधावी पुरुषोने भी मुक्त कण्ठसे स्वीकार किया है 
कि अप्रतिहत इच्छा एवं शक्तिका चेतन्य आधार ही ईश्वर है। 

(५) समुद्रमे वायुके झोकेसे तसज्े उठती ही रहती हैं, उसी तरह 
स्वभावकी प्रेरणासे जिस चेतन सत्तासे इच्छामयी शक्तिकी प्रादुर्भावना 
होती है और उस इच्छाके द्वारा कार्यका विकास होता है उसी चेतन 
सत्ताको ईश्वर कहते हें। 

(६) सृष्टि-विकास तथा क्रमबद्ध, सचालनुके अटल एवं अर्ण्ड 
नियम, जिस अखण्ड एकरस-विहारों चेतन सत्ताधारीके भूविक्षेपपर 
निर्भर हैं, वही ईश्वर है। 
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(७) वेद-शास्त्रेमे शुद्ध आधारमे प्रतिष्ठित ज्ञान-क्रियासम्पत्न 
श्वर कहा है। 

है ० सूक्ष्म एव कारण--इन तीनो लोकोमे एकरस विहार 
करनेवाला यह जीवात्मा ही सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वस्के अस्तित्वका सिद्ध 
प्रमाण है, क्योंकि यह जीवात्मा ईश्वक्का ही अश है। जीव 
अल्पशक्तिप्तम्पन्न है और ईश्वर सर्वशक्तिमान्‌ है, एक अणु (जुज) है, 
चूसग विभु (कुल) है। भेद इतना ही है । यह अल्पदाक्ति-भाजन जीव 
सदा पूर्णलको प्राप्त होनेके लिये चेष्टा किया करता है। कारण, लोकमें 
जहाँ भूत, भविष्य, वर्तमानके रूपमे कालका विभाग नही है अर्थात्‌ 
सदा वर्तमान-ही-वर्तमान है, जहां भाव ओर क्रिया पृथक्‌-पृथक्‌ नहीं 
हैं, यह जीव जब अज्ञानका परिधान फेककर अपने स्वरूपका अनुभव 
करता है, तब जिस ज्योतिमे वह तन्मयताको ग्राप्त होता है, वही ज्योति 
ईश्वर है। 

(९) ससारमे विश्वास और प्रेम ईश्वरके ही प्रतीक हैं। हर एक 
मनुष्यको इसका जोध है। विश्वासरूप हर और प्रेमरूप हरि हैं--इस 
बातको अनुभवी सत कहते हैं। विश्वासमूलक ही सब धर्म-सम्ग्रदाय 
हैं। इनका दार्शनिक आधार काल्पनिक ही है, वास्तविक महीं। प्रेम ही 
ईश्वर है और ईश्वर ही प्रेम बिक आल न. कहते हुए छोग अबाते नहीं। कहते हुए लोग अघाते नहीं। बिना 
विश्वास ओर प्रेमके सासारिक व्यवहारका सचालन भी असम्भव ही है। 
इसीलिये यदि सत्रीका निष्कपट प्रेम उसके पतिमें है ते उसके लिये 
उसका पति ही ईश्वर है । पुत्रका सच्चा ग्रेम यदि पितामे है तो उसका पिता 
ही उसका ईश्वर है। 

अभ्र--आप अपना कोई निजी अनुभव बतत्ल सकते हैं ? 

उत्तर--निजी अनुभवकी बातें अत्यन्त गोपनीय हैं, चे लिपिबद्ध 


श्थ्द ईश्वरकी सत्ता ओर महत्ता 


3+७७०+४६४५++७४४४+&5##४+&&% 88» ४४ के औैज+ ; $##+ ++ ७५ ४७७४ # + कर जे ैै$++४&&#2 ४४ # # 538 +&४+ 


नहीं को जा सकतीं। उनका प्रकाशन तो बहुत दूर्की बात है। हाँ, ऐसी 
घटनाएँ, जो अबोधावस्थामे किसी-किसीसे कह दी गयी हैं, कुछ लोगोंको 
बिदित हैं, उन्हें प्रकाशित कर देनेसे यदि पाठकोंके हृदयपर कुछ प्रभाव 
पड़े तो उन्हें प्रकट कर देनेमें कोई हानि महों है। उनमेसे एक विशिष्ट घटना 
यहाँ दी जाती है-- 

जम्मभूमि खेढाय ग्राममे एक ठाकुरद्वारा है। वहाँ उस समय एक 
पण्डितजी वाल्मीकीय रामायणकी कथा कहते थे। ठाकुरजीके दर्शन और 
कथाश्रवणके लिये में नित्य जाने लमा। जिस दिन कथाकी समाप्ति हुई, 
मैं यह सोचकर रोने लगा कि अब कलसे यह कथा सुननेको नहीं मिलेगी। 
लोगोने बहुत समझाया-बुझाया, पण्डितजीने अच्छे-अच्छे इलोक और 
'श्रीरामचन्द्र कृपालु भजु मन' वाली स्तुति लिखकर दी, किसीने फल, 
किसीने मिठाई देकर फुसलाया, बडोने डीटा-फटकारा भी, परतु रोना बद 
नहीं हुआ। लोग पकडकर घर लाये। माताजीने गोदमें लेकर बहुत प्यार 
किया, परतु सब व्यर्थ। रुलाई बद नहीं हुई। रात बीत गयी । इस प्रकार 
तीन दिनोतक एक-सी दद्ञा बनी रही! कोठेपर अकेला पडा रहता और 
कथाकी बाते याद करके बिलख-बिलखकर रोया करता। पिछली रातमे 
अधेय कमस एकबारगी प्रकाशित हो गया और एक मुकुटधारी महापुरुषने 
अकट होकर, कभी लुक-छिपकर, जीवन-यात्रा-निर्वाहके लिये, छन्दोबद्ध 
्ाषामे ऐसे उपदेश दिये कि वे ज्यो के त्यो हृत्पटलपर खचित हो गये। 

सबेरे उन्हे लिपिबद्ध कर लिया और नित्य पाठ करने छगा। वह 
कविता 'पयामे यार' के नामसे स० १९६५ में एक पुस्तिकाके रूपमें 
प्रकाशित भी हो चुकी है। इस आध्यात्मिक जीबनका आधार वही कविता 
है। इस अधम जीबपर जैसी कृपा भगवानने उस समय की थी, वैसी ही 
कृपा श्रीहरि सबपर करें। 

क्तननन और सतत+ 
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१--ईश्वरको क्यो मानना चाहिये ? 

इस प्रश्नका उत्तर पूज्यपाद भगवान्‌ श्रीशड्डणचार्यने शारीरक- 
मीमासा प्रथम अध्यायके प्रथमपाद “जन्माद्यस्य यतः' नामक द्वितीय- 
अधिकरण भाष्यमे बडी युक्तिके साथ दिया है। वे लिखते हैं--- 

'प्रत्यक्षादि प्रमाणोसे निश्चित होनेवाला यह जगत्‌ नाम और रूपसे 
व्याकृत अर्थात्‌ प्रकट भावापन्न, अनेक तरहके कर्ता-भोक्ता आदिसे युक्त 
और प्रतिनियत देश, काल, निमित्त, क्रिया तथा फलका आश्रय है।' 

इस कथनका तात्पर्य यह है कि इस जगतमे कितने ऐसे हैं जो 
कर्ता हैं, पर भोक्ता नहीं, और कोई भोक्ता हैं पर कर्ता नहीं। जैसे 
रसोइया और ऋत्विक्‌ आदि केवल कर्ता हैं तथा श्राद्धीय ब्राह्मण आदि 
केवल भोक्ता हैं। इसके अतिरिक्त इस जगतके सभी पदार्थ ऐसे हैं जो 
किसी नियत देश, काल, निमित्त और क्रियादिके अधीन हैं, जैसे 
खर्गरूप क्रियाफलका मेरुपृष्ठ 'देश' है, देहपातानन्तर काल है और 
उत्तरायण-मरणरूपी निमित्त है। कोई पदार्थ किसी देशविशेषमे ही 
मिलते है, जैसे---कस्तूरीमृग केवल हिमालयमे ही होता है। कई एक 
ऐसे हैं जो नियतकालमे ही होते है, जैसे कोकिल्का शब्द केवल 
वसन्‍्त ऋतुमे ही सुनाणी पता है. और कितने ऐसे हैं जो किसी निघत 
निभित्तसे ही होते है, जैसे नवीन मेघकी ही गर्जना बलाकाके 
गर्भधारणका कारण बनती है। इसी तरह इस ससारकी कितनी ही 
क्रियाएँ भी नियत हैं, जैसे याजन तथा अध्यापनकी क्रियाएँ केवल 
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ब्राह्मणोंके लिये ही हैं और कितने ही फल भी नियत हैं, जैसे कोई 
दुखी है तो कोई सुखी है अथवा जो सुखी हैं, वे ही फिर दु सी हो 
जाते हैं। अस्तु। 

ऐसी परिस्थितिमें यह निश्चय होता है कि इस प्रकारका यह जगत्‌ 
यादुच्छिक, आकस्मिक या स्वाभाविक नहीं है, प्रत्युत किसी सर्वज्ञ और 
सर्वेशक्तिमानूद्वारा प्रणीत है, क्योंकि ऐसी निर्माणशक्ति किसी परिमित 
ज्ञान ग्रा शक्तिधारीमें नहीं हो सकती। इसी बातको श्रीशड्डराचार्य 
भगवानने भी कहा है कि 'यह जगत्‌ ऐसा है कि मनुष्यके मनमें इसकी 
रचनाकी कल्पना भी नहीं हो सकती |” वास्तवमें यदि हम अपने 
शरीरकी रचनापर ही विचार करे तो यह बात स्पष्ट हो जाती है। लोकिक 
दर्जी यदि एक बिना बदका भी कुरता बनाता है तो उसको सीनेमें _ 
सैकडो धागे लगाता है, परतु हमारे शरीरकी रचना जिसमें अनेकों 
अवयक्न हैं, ऐसी कुशलतासे हुई है कि अद्जुल्यादि किसी भी स्थानपर 
एक भी सधान दृष्टिगोचर नहीं होता। और तो जाने दीजिये, अपनी 
टॉगकी ही ओर निगाह दौडाइये तो मालूम होता है कि डेढ फुटकी 
हड्डीका एक नल न जाने किस मार्गसे अदस्से जाकर कितनी खूबीके 
साथ घुटनेमें जोडा गया है । क्या इसमें किसी महाकारीगरीकी भी दाल 
गल सकती है ? यदि नहीं, तो ऐसी अतर्व्य रचनाओंसे भरा हुआ यह 
सारा जगत्‌ अवश्य किसी सर्वज्ञ और सर्वशक्तिमान्‌ कर्ताके बिना नहीं 
बन सकता । यही कारण है कि सर्वज्ञ और सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वरको इस 
जमगतूका कारण मानना पड़ता है) जिस प्रकार कुम्भकार पहले कुम्मका 
नाम और रूप (जैसे शह्डके समान कण्ठ और विशाल उदर आदि) 
अपने हृदयमें लिख लेता है। तदनन्तर दण्ड-चक्रादि साधनोंद्वारा वैसा 
ही घडा बनाता है, उसी प्रकार ईश्वर सर्वत्र होनेके कारण सब कुछ 
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जानता है तथा सर्वशक्तिमान्‌ होनेके कारण सर्वनामरूपसम्पन्न पदार्थों 
और प्राणियोका सृजन करता है। अतएवं 'जगत्कारणत्वेन' ईश्वरको 
मानना अत्यावश्यक है; क्योकि परमाणु, प्रधान अथवा अन्य कोई भी 
(इस जगत्‌का कारण नहीं बन सकता । 

यदि स्वभावको जगत्‌का कारण माना जाय तो इसका यह अर्थ 
होता है कि 'स्वभावसे जगत्‌की उत्पत्ति होती है ।' इसमे दो विकल्प हो 
सकते हैं। प्रथम तो यह कि जगत्‌ अपना निमित्त स्वयं बनता है, दूसरे 
यह कि यह जगत्‌ किसी निमित्तकी अपेक्षा नहीं रखता; परंतु ऐसा 
माननेसे पहले विकल्पमे तो आत्माश्रय दोष आता है, दूसरे पक्षका 
विचार करते हैं तो वह भी सम्भव नहीं है; क्योकि लोकमें कार्यार्थी 
पुरुषोंद्वारा विशिष्ट (असाधारण) देश-काल-निमित्तादिका ग्रहण किया 
जाता है। ऐसी अवस्थामे उनका कोई निमित्त न मानना सर्वथा अयोग्य 
ही है। अस्तु, यह जगत्‌ अपने कारणरूप ईश्वरका उसी तरह ज्ञापन 
करता है, जिस तरह सूर्यकी देशान्तर-प्राप्ति उसकी गतिको ज्ञापित करती 
है। इस कार्यलिज्ञक अनुमानसे ईश्वर अबश्य मान्य हो जाता है। 

इंश्वर्को माननेमें कौन-कौन-से प्रबल प्रमाण हैं, इस तीसरे प्रश्नका 
उत्तर भी यहीं मिल जाता है; क्योंकि जब 'जगत्कदुत्वेन' ईश्वरकी सिद्धि 
हो गयी तब यही ईश्वरके अस्तित्वमें भी प्रमाण बन जाता है। 

कुसुमाझ्ञलिकार महात्मा उदयनाचार्यने पश्चम स्तबककी-- 

कार्यायोजनधृत्यादे: पदात्‌ प्रत्ययतः श्रुतेः । 
चाक्यात्‌ संख्याविधेषाद्ध साध्यो विश्वविदव्ययः ॥ 

“उस कारिकामें नौ अनुमानोंसे ईधवर्की सिद्धि की है; परेतु 
इसका पूर्ण विवेचन करनेसे लेखके रूम्बा हो जानेका भय है, अतः 
संक्षेपतः तात्पर्य बतलाया जाता है। पहला कार्यानुमान है--जैसे, यह 


२९० ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 

पृथ्वी और पक रादि सभी कर्तृजन्य है, अंत््वें "कार्य' होनेके कारण 
'घटवत्‌' हुए ओर इससे कर्ताकी सिद्धि हुई। इस अनुमानमे ग्रतिपक्षी 
(नास्तिक) इनको शरीराजन्यत्व प्रतिपादन करते हुए आपत्ति कर सकते 
है, परतु उनको यह याद रखना चाहिये कि जिस तरह कण्ठ, तालुं, 
मूर्द्धा, दत्त, ओष्ठ आदि अवयवोके बिना क, च, ट, त, प आदि 
बर्णोका उच्चारण नहीं हो सकता--इस असम्भवकों भी डाक्टर 
एडीसन-जैसे साधारण मनुष्यने फोनोग्राफका आविष्कार कर सम्भव 
कर दिया तो सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वरने बिना शरीरके सृष्टि-रचना कर दी, 
इस बातको माननेमे सदेह ही क्या है ? किंतु श्रुतिने तो 'स थे शरीरी 
प्रथम', स॒ चै पुरुष उच्चते' आदि सदर्भोद्रास ईधस्के अलौकिक 
शरीरका भी बोध कराया है। 

उदाहरणमे एक किंवदन्ती है कि महात्मा उदयनाचार्य एक बार 
भगवान्‌ जगदीशके दर्शनार्थ पुरीधाममे गये और मूर्तिके सामने खडे 
होकर स्तुति करने लगे। स्तुति करते-करते घटो बीत 'गये फिर भी 
भगवान्‌के दर्शन न हुए तो उन्होने भक्तिके उद्रेकसे चिल्‍्लाकर कहा-- 

शेश्रर्यमदमत्तो$सि मामवज्ञाय तिष्ठसि । 
पराक्रान्तेप बौद्धेप मदधीना तव स्थित्ति, ॥ 

“हे जगदीश । ईश्वरत्वके ऐश्वर्यसे मद-मत्त होकर मेरी अवज्ञा कर 
रहे हो, परतु तुमको उन दिनोकी याद नहीं आती, जब बौद्धोने तुम्हे 
समूचा उडा देनेका होहल्ला मचाया था ? उस समय तुम्हारी स्थिति मेरे 
ही अधीन थी। यदि मै कुसुमाञ्लि आदि ग्रन्थोका निर्माण करके 
तुम्हारी स्थिति दृढ नहीं करता तो बौद्धोके 'निरीधचरवाद' का भयकर 
झझावात तुम्हारे नाम-स्मरणको भी उडा ले जाता ।” यह कहते-कहते 
उदयनाचार्यजीकी आँखोमे ऑसू आ गये और भगवानने तत्काल ही 
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दर्शन देकर उनको कृतार्थ किया। 
दूसरा धृतिहेतुक अनुमान है। यह भी बड़ा विचित्र है। जब 
पाषाण-खण्ड-जैसे साधारण पदार्थकों धृति (धारणा) के लिये भी 
हस्तादि धारककी अपेक्षा होती है, तब इस भूगोलका भी--जिसका 
मान पंद्रह सौ परार्द्ध टन बतलाया जाता है, कोई-न-कोई धारयिता 
(धारण करनेवाला) अवश्य है। केवल पृथ्वी ही क्यो, इसका व्यास 
तो सिर्फ एक हजार योजनका है; सूर्य जो पृथ्वीसे एक करोड़ चौबीस 
लाख योजनकी दूरीपर और पृथ्वीकी अपेक्षा १३४१ गुना बडा है, एवं 
जिसका वजन यदि दोके बाद सत्ताईस शून्य रखे जायें तो उतने टन 
, माना जाता है, उसको और उससे भी दूर झनैश्वर तथा उसके बीचके 
मगल, बुध, शुक्र आदि समस्त अहोका धारणकर्ता कोई है ही । इतना 
ही क्यो, अभी हालहीमें एक शोधकने सूर्यसे भी बड़े अहका पता 
लगाया है--जिसका प्रकाश पृथ्वीपर चार वर्षोमि पहुँचता है। विचार 
करनेकी बात है कि ग्रकाशकी गति एक सेकेंडमे १५,७०० मीलकी 
मानी गयी है और इस हिसाबसे सूर्यके प्रकाशको पृथ्वीतक पहुँचनेमे 
आठ मिनट लगते हैं, परंतु जिस अहका प्रकाश पृथ्वीतक चार वर्षोमिं 
पहुँचता है, उस ग्रहकी दूरी और उसके पिणष्डग्रहका माप तो सर्वथा 
कल्पनातीत ही है। अतः इस तरहके अनन्त अह नक्षत्र-तारकादिको जो 
धारण करनेवाला है, ईश्वर वही है; क्योकि वह महान्‌ कार्य किसी अन्य 
अ्रयत्नवानूसे साध्य नहीं हो सकता। धृति होनेसे आकाशस्थित 
पक्षिकर्तृक फल धृतिवत्‌ अनुमानसे सारे ब्रह्माण्डका धारक ईश्वर ही है, 

यही सिद्ध होता है। 

भूत अर्थात्‌ प्राणी आदि पदार्थेका जो अपनी-अपनी मर्यादाका 
अनुल्लड्डन दिखायी देता है, वह किसी नियामकके अधीन है। अतएब 


र्र्र ईश्वरकों सत्ता और महत्ता 
नियतिबद्ध होने अर्थात्‌ जिस प्रकार सैनिक अपने स्वामीकी आज्ञाका 
उल्लड्डन नहीं करता, उसी प्रकार कभी नियमका अतिक्रमण न 
“करनारूप अनुमानसे और “भीषाउस्माद्मात- पवते' अर्थात्‌ उसके भयसे 

वायु सर्वदा अपने नियमित गतिसे चलता है, आदि श्रुतिवचनोसे इस 
जगतूका नियन्ता ईधर हो सिद्ध होता है। 

ससारमे रेखादि चिह्ोसे अक्षरोका बोध होना, नदीमें 
प्रवाहबृद्धिको देखकर ऊपर वृष्टि हुई है, ऐसा ज्ञान होना एवं किसी दूर 
देशस्थ बान्धवके दु खपूर्ण समाचारसे दु ख ओर सुखपूर्ण समाचारसे 
सुख होना--ये सब अनुमान प्रमाणके प्रामाण्यको अनुपेक्षणीय सिद्ध 
करते हैं। अतएव अनुमानसिद्ध विषयको अवश्य अड्रीकार करना और 
मानना पडता है। 

जीवोको जो दु खादिका तारतम्य अथवा न्यूनाधिक भाव जान 
पडता है, वह तरतम-भावापन्न अर्थात्‌ उनके कर्मेकि परिणामभूत हें, 
जिस तरह लोकमें मनुष्योकी विद्या, शौर्य, बल आदिके तारतम्यके 
अनुसार उनके पारितोषिकमें तारतम्य होता है, उसी तरह सुख- 
दु ख़ादिका तारतम्य मनुष्योके प्राक्तन कर्मोकी सिद्धि करता है और 
इतना मान लेनेपर कर्मेकि फलोका तारतम्य किसी विचारक या दाताके 
अभावमे घटित नहीं हो सकता। अत कर्म-फलनियामकके रूपमें 
ईश्वरकी सिद्धि बहुत सरलतासे हो जाती है। 

पाठशालाका कोई विद्यार्थी यदि अपने पाठ्यग्रन्थका पहलेसे 
अभ्यास किया रहता है तो उसको दूसरी बारके अध्ययनमे पहलेकी 
अपेक्षा शीघ्र अर्थवोध हो जाता है--जो उसके पूर्वाभ्यासका सस्कार 
होता है। इसी तरह जिस विद्यार्थीमे पहले-पहले अध्ययन करनेके 
समय हो ग्रहण और धारणकी विलक्षण सामर्थ्य है, उसे उसके 
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पूर्वसंस्कारकी अपेक्षासे ही मानना पड़ेगा और इतना मान लेनेपर 
पूर्वजन्मकी सिद्धि अपने-आप हो जायगी। 
बछड़ेको जो जन्म लेते ही बिना किसीको प्रेरणाके स्तनपानमे 
प्रवृत्तिरूप इष्ट भान होता है, बह भी इस विषयमें गमक या साधक 
बनता है। उसमे इस प्रकारके संस्कारका उदबोधन करनेवाली क्षुधा 
होती है। किसी अन्य उदबोधकके बिना पूर्वजन्मानुभूत संस्कारका 
उदबोधन नहीं होता। 
पाकादि कर्मोका नियतरूपसे सफलत्व देखनेसे यह विदित होता 
है कि इस जन्ममे किये गये उस कर्मोका अवश्यम्भावी फल, जो कि 
इस जन्ममे नहीं भोगा गया, भोगनेके लिये भावी जन्म निश्चित है। 
इसलिये जीव भी इस शरीरके अतिरिक्त जन्मान्तरमें जानेवाला सिद्ध 
होता है। 
प्राण आदिसे युक्त होनेके कारण यह शरीर सात्मक कहा जाता है 
और जो प्राणादिसे युक्त नहीं है, वे पाषाणादि सात्मक नहीं हैं । यहाँ यह 
शड्डा होती है कि जब प्राणादिकी स्थितिमें ही सात्मकत्व और निर्मतिमे 
निरात्मकल्व दीखता है, तब प्राणादिको ही आत्मा क्यो न कहा जाय ? 
इसका समाधान यह है कि प्राण तो प्रतिक्षण शरीरसे निकलते रहते हैं, 
कितु फिर भी शरीर निर्जीव नहीं देखा जाता; अतः आण कदापि आत्मा 
नहीं हो सकता | दूसरी शड्ढा यह होती है कि जिस तरह घड़ीमें उसके 
अवयवॉोंकी रचना और योजनाविशेषसे उसकी गतिक्रिया प्रतीत होती 
है, उसी तरह शरीरमें भी अवयवोके सन्निवेशसे सात्मकता म मानी 
जाय ? इसका भी यही समाधान है कि पार्थिव और क्‍यों अचेतन 
पदार्थेका व्यापार अर्थात्‌ उनकी नियमित गत्यादि चेष्टाएँ किसी चेतन 
प्रेरकके ही अधीन होती हैं, जैसे पंखेका पवन। यदि इसी उाड्डाको 
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यो कहा जाय कि जिस प्रकार द्वाक्षादिका किसी विधिविशेषसे सयोग 
होनेपर मद-शक्ति उत्पन्न होती है, उसी प्रकार भूताका विशिष्ट रेतिसे 
सयोग होनेपर चैतन्यकी सृष्टि होती है---तो यह कथन भी समीचीन 
नहीं जान पडता, क्योंकि इससे मृत-शरीरोमे भी चैतन्य होनेकी आपत्ति 
खडी हो जायगी । कदाचित्‌ यह कहा जाय कि प्राण-सहकारी कारणोके 
अभावसे मृत-शरीरमे चेतन्य होनेकी आपत्ति न होगी, त्तो इस अबस्थामे 
भी सुघुप्तिमे विज्ञानधाराके अनुच्छेदका प्रसय आ जायगा। अतणए्‌व यह 
सिद्ध होता है कि इस देहके अतिरिक्त देहाधिष्ठाता कोई चेतन आत्मा 
अबइय है। 

अध्ययनकालमें आद्य अध्ययन उपदेशमूलक ही होना चाहिये। 
आधुनिक युगमें जैसा अध्ययन होता है, उससे आदिविद्वान्‌ सर्वथा 
ईश्वर ही सिद्ध होता है। यहाँ यदि कोई कहे कि 'इस सारे जगतूका 
कारण स्वभाव माम लिया जाय तो बीचमे ईश्वरको कोई जरूरत नहीं 
पडेगी' तो इसके उत्तरमें यह पूछना है कि यदि जगतूका कारण स्वभाव 
है तो वह स्वभाव एक है या अनेक ? यदि एक है तो आम्रफलमे 
निम्बफलकी उत्पत्ति होनी चाहिये। इसके अतिरिक्त यदि स्वभावको 
अनेक माना जाय तो वे नित्य हैं या अनित्य? निल हैं तो 
सहकारिकारण सपेक्ष हैं या निरपेक्ष ? यदि वे स्वभाव अन्य सहकारी 
कारणोकी अपेक्षाबाले और कार्यारम्भक हैं तो सहकारी नित्य होनेके 
कारण सर्वदा कार्यारम्भकी आपत्ति आवेगी, और यदि सहकारी अनित्य 
होगे तो फिर उनका भी आरःभ कोई दूसरा स्वभाव माना जायगा और 
तब अनवस्था उत्पन्न हो जायगी जो सर्वथा अनिष्ट ही है। अथवा यदि 
सहकारी कारणोंकी अपेक्षा अवश्य है हो और उन सहकारी कारणोंसे 
ही कार्यारम्म होना सम्भव है तो फिर ख्भावको कारण मानना सर्वथा 
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व्यर्थ हो जाता है एबं सहकारीकी भी अपेक्षा न करनेपर सर्वथा 
कार्यारम्भके प्रसगकी आपत्ति खडी रहेगी। यदि स्वभावको अनित्य 
माना जाय तो उसको किसी अन्य स्वभावकी अपेक्षा रहेगी और उस 
स्वभावान्तरके विषयमे फिर नित्यत्व तथा अनित्यत्वके विकल्पोका 
झझट उठानेपर निरुत्तर हो जाना पडेगा। 
एक बात और भी विचारणीय है। यदि स्वभावको जगत्‌का 
आरम्भ माना जायगा तो उसको सर्वज्ञ और सर्वशक्तिमान्‌ भी मानना 
ही पडेगा, क्योकि जिस बस्तुका निर्माण होता है, उसका मिर्माता उस 
वस्तुसम्बन्धी सारी ज्ञातव्य बातोकी जानकारी रखता है और उस वस्तुको 
पूरी त्रहसे तैयारी करनेकी शक्ति रखता है, ऐसा नियम है। ऐसी 
अवस्थामे दूसरे जिसको 'सर्वज्ञ और सर्वशक्तिमान्‌ स्वभाव' कहेंगे, 
उसीको हम 'ईश्वर' कहते है, परतु ऐसी स्थितिमें उसे 'स्वभाव' नहीं कह 
सकते। हा, एक बात यह शेष रहती है कि स्वभावका अर्थ किसी 
हेतुका अभाव माना जाय तो काम चल सकता है, किंतु इस अर्थसे 
भी बिना भोजनकी तृप्ति या बिना 2 888: उत्पत्ति आदि 
होनेका प्रश्न उपस्थित हो जायगा और कार्य-कारणभावको 
जलाञझलि दे देनी पडेगी। अस्तु। यही समझकर मैं तो श्रुतिकी 
लकीरोका ही फकोर हूँ। मेरी दृष्टिमे--- 
“आत्मा नारायण: परः” (नासयणोपनिषद्‌ १२। १) 
“उमा हैमवतीम! (तलवकारोपनिषद्‌ ३।२५) 
उम्ासहायं परमेश्वर. विभु 
त्रिलोचन॑ नौलकण्ठं प्रशान्तम्‌। 
ध्यात्वा मुनिर्गच्छति भूतयोनिं 
समस्तसाक्षिन्तमस:. परस्तात्‌ ॥ 
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अर्थात्‌ आत्मा ही परम नारायण है, उमा हैं सहाय (अर्द्ध॑ब्रिनी) 
जिनकी, उन तीन नेत्रोबाले, नीलकण्ठ, अशान्तमूर्ति, व्यापक, सम्पूर्ण 
भूतोके उत्पादक, समस्त प्राणियोके अन्तर्यामी श्रीसदाशिवका ध्यान करनेसे 
उपासक अज्ञान (ससार) से पार हो जाता है, इत्यादि श्रुतिवाक्योंसे 
नारायण, पराशक्ति और महेश्वर आदि ईश्वर-विग्नहोकी नि सदेह सिद्धि हो 
जाती है। अतएव और प्रमाणोके झझटसे क्या दरकार है ? 

२--ईश्वस्को न माननेमें कौन-कौन-सी हानियाँ हैं ? यह देखा 
जाता है कि जो बालक अपना हिताहित समझतनेमें सर्वथा असमर्थ है, 
डसको सीढीपरसे गिर जानेसे मरणान्त दुख होगा, इसका जरा भी 
खयाल नहीं होता, परतु कोई दयालु पुरुष यदि खडा होकर उसको 
देखता है तो वह झट दौडकर बालकको गिरनेसे बचानेका प्रयत्न करता 
है। इसी तरह इस मृत्युलोकमे अज्ञ और प्राकृत पामरजनोंको तो अपने 
घरके लकडी, तैल, नमक, मिर्च आदिके प्रपश्चोसे ही फुरसत नहीं 
मिलती | उसीमे वे अपनी सारी उम्र बिता देते हैं और उनके सामने 
कभी ईश्वरको मानने न माननेका प्रसग भी नहीं आता, परतु 
विश्व-हित्तैषी अनुग्रहमूर्ति महात्मा लोगोने डकेकी चोट कह दिया है--- 

इह चेदवेदीदथ सत्यमस्ति न चेदिहावेदीन्महती विनष्टि: । 

अर्थात्‌ इस मनुष्य-जन्ममे हो 'सत्य-परमात्मा है' ऐसा निश्चय कर 
लेना चाहिये | यदि प्रकृष्ट-पुण्य-परिपाकलभ्य इस अमूल्य मानवजन्ममे 
परमात्माको जाननेका यत्न नहीं किया गया--मौका नहीं मिला तो 
'महती बविनष्टि"--बहुत बडी हानि हुई, क्योकि बार-बार 
मनुष्य-जन्मकी प्राप्ति कठिन है। 

एक अधा घरसे बाहर निकलनेके लिये द्वार खोजने छगा। 
घूमते-घूमते--हाथोसे घरकी दीवारको टटोलते-टटोलते जब द्वारके 
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पास पहुँचा, तब उसके सिस्मे खुजली मालूम हुई और दोनों हाथोसे 
सिसरको खुजलाते-खुजलाते द्वारसे बहुत दूर चला गया। इसी प्रकार 
उसने न जाने कितने चक्कर लगाये, परेतु जब दरवाजेके समीप पहुँचता 
तभी सिर खुजलने लगता और दोनो हाथ उसीमे रुक जानेसे द्वार न 
याता तथा आगे बढ़ जाता । इसी तरह अज्ञानान्ध जन मनुष्य-जन्मरूपी 
मुक्तिका द्वार सामने पाकर भी यदि परमात्माको जाननेकी चेष्टा नहीं 
करते त्तो सासारिक प्रपश्चरूपी खुजलीमें फँस जाते हैं और उससे उनको 
कदापि मुक्ति नहीं मिल पाती । वे बार-बार जन्म-मरणके चक्करमे घूमते 
रहते हैं। इस हानिसे बढ़कर दूसरी और कौन-सी हानि हो सकती है ? 
इसीसे कहा गया है कि “महती विरनष्टि:'; अर्थात्‌ ईश्वरको न माननेसे 
केवल हानि ही नहीं, जिसका प्रतीकार न हो सके, भ्रत्युत ऐसा महान्‌ 
विनाश होता है। 

चौथे प्रश्नके सम्बन्धभे मेश यह निवेदन है कि यदि मै कोई 
महात्मा, सिद्ध, योगी अथवा तपस्वी होता तो ईश्वरसाक्षात्कारका दावा 
रख सकता और तत्सम्बन्धी कुछ बाते भी बतल्मता, परतु यहाँ तो एक 
सामान्य ब्राह्मण कहलानेका ही अधिकार है। अतएव मेरे लिये 
ईश्वरनुग्रहाकाड्डी ही बना रहना गनीमत है । इससे आगे फलातिशयका 
कुछ निश्चित लाभ नहीं दिखायी देता। 

आजसे करीब दो सौ वर्ष पहले काठियावाड़ प्रान्तके मोरबी 
नगरमें एक महाराज का्यॉजी थे। उसी नगरमे मॉडण नामक एक वद्ध 
भक्त कुम्हार भी निवास करता था। वह अपने घरका सब उद्योग-घेधा 
अपने बाल-बच्चोको सौंपकर सं भगवान्‌का भजन करता था। एक 
दिन किसीने राजाको खबर दी कि “आपके नगरमे मॉडण नामका एक 
कुम्हार भक्त रहता है, जिसकी सहायता भगवान्‌ करते हैं।" इसपर 
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राजाने घोडा-गाडी भेजकर भक्त मॉडणको अपने राजमहलमें 
बुलवाया। जब वह सामने पहुँचा, तब राजाने बडे स्वागतके साथ 
'आइये भगतजी ।' कहकर अपने सामने गद्दीपर बिठाया, फिर हाथ 
जोडकर वे कहने लगे कि 'आपको भगवान्‌की सहायता प्राप्त है, हमको 
भी थोडा-सा उनका परिचय कराइये ।' इसके उत्तरमे मॉडण भगतने 
कहा कि “महाराज मैं जो कुछ हूँ, उसको आप जानते ही हैं ! कुम्हारकी 
जातिका पेशा मिट्टीके बरतन बनागा और उसको भाडमें पकाकर बेचना 
होता है। भाडके लिये घास-फूसकी जरूरत होती है, जिनको जुटानेमे 
हमारे कुम्हार लोगोको बडी मुसीबत उठानी पडती है। यहाँतक कि 
उनको आपकी घुडसालामे भी आना पडता है। वहाँ उन्हें आपके 
सईसोकी अवाच्य गालियाँ और चाबुकोकी मार सहनी पडती है, फिर 
भी गरजबस वे गालियाँ और मार सहकर घोडोके मूत्रसे गीली और 
सडी हुई घासको उठा ही ले जाते हैं। अब आपको मेरी जातिका कुछ 
खयाल आया होगा। ऐसी हीन जातिमे पैदा होनेवाले मुझ-जैसे एक 
गरीब आदमीको जब आप-जैसे राजाने दूत भेजकर इतने सम्मानके 
साथ बुलवाया, बडी ममग्नतासे “आइये भगतजी ।' कहा और अपने 
समक्ष गद्दीपर बिठाया, तब इससे अधिक और क्या चमत्कार आप 
देखना चाहते हैं। यह सब भगवानके नाम लेनेका ही फल है। यदि 
आप भी सच्चे दिलसे भगवत्स्मरण करेगे तो इस राजवैभवसे कई गुना 
सुख आपको मिलेगा।' 

वास्तवमें यही बात सच्ची है। जो सच्चे भक्त होते हैं, वे ईश्वर- 
सक्षात्कारका ढिंढोश नहीं पीटते और सासारिक सम्मानकी भी उममें 
कमी नहीं रहती | 


असतनः और तन 
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१--हमे ईश्वरमे विश्वास करना चाहिये, क्योंकि ईधवर आत्मतत्तके 
लिये सम्भवनीय आध्यात्मिक विकासकी सर्वोच्च अवस्था है। 

२--यदि हम ईश्वरमे विश्वास न करेंगे तो या तो निरुद्देश्य 
जीवन बिताते रहेंगे या किसी तुच्छ विषयकी प्राप्तिमें इसे लगा देगे, 
जिससे हमे जीवनकी सर्वेश्च अवस्थाका आनन्द प्राप्त नही हो सकेगा । 

३--ईश्वकके अस्तित्॒वके विषयमें मेरे पास दो प्रमाण 
हैं--व्यक्तितत अनुभव और भगवत्ाप्त महात्माओके अखप्डनीय 
आप्तवाक्य । 

४--सन्‌ १८५७ ई* में मैं अम्बालासे मैट्रिक्यूलेशनकी परीक्षामे 
सम्मिलित हुआ था। सभी कहा करते थे कि मैं अनुत्तीर्ण हो जाऊँगा; 
क्योंकि मैं क्लासमे कमजोर था। मैं बहुत ही खिन्न रहा करता था और 
किंकर्ततव्यविमूढ-सा हो गया था। मैं एक मिशन हाई स्कूलसे परीक्षामे 
बैठा था। उस स्कूलमे पढ़ाई आरम्भ होनेके पहले प्रतिदिन प्रातः 
ईश्वर-प्रार्थना हुआ करती थी, परंतु कोई भी विद्यार्थी उसमे दिलचस्पी 
नहीं रखता था। परीक्षाफलके प्रकाशित होनेके एक दिन पहले, जो 
नियमत लाहौरसे प्रकाशित होनेको था, जब मैं अत्यन्त खिन्न-सा हो 
रहा था, तब मेरे मनमे आया कि मैं भी तनिक प्रार्थना करनेको चेष्टा 
करूँ। अपने अबोध चालभावसे मैं पाँच मिनटतक ईश्वरकी प्रार्थना 
करता रहा और तत्काल ही मुझे एक ऐसा आन्तरिक भान हुआ, जिससे 
मुझे निश्चय हो गया कि मेरा परीक्षाफल सर्वथा अनुकूल होगा, तब मुझे 
बहुत ही आश्चर्य और आनन्द हुआ। इस अनुभवसे मुझे स्वभावतः 
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सान्त्वना मिली और मैं तमाम चिन्ताओसे मुक्त हो गया । दूसरे दिन 
त काल मै पुन प्रार्थनाके लिये बैठा तब फिर मुझे वही अनुभव हुआ, परतु 
जिस समय मैं आसनपर बैठा इसका आनन्द ले रहा था, मेरी उस कोठरीकी 
खिडकीके नीचेसे किसीने पुकारकर कहा कि “तुम अनुत्तीर्ण हो गये।' 
लाहौरसे मेरे एक सम्बन्धीका इसी आशयका तार आया था। मैं इस 
समाचारको सुनकर अवाक्‌ रह गया । मैं धीरिसे अपनी कोठरीके दरवाजे- 
पर पहुँचा और बडी आइड्डासे उसे खोला, परतु एक अन्तर्ध्वनि बलात्‌ मुझे 
श्ञान्त और निर्भय रहनेके लिये प्रेरित करने लगी। मै सडकपर गया ओर 
तारको अपने हाथमें ले लिया। उसे एक, दो, तीन बार पढ़ा और 
भीतर-ही-भीतर बहुत दु खी हुआ। मेरी दादी, जो वहाँ आ गयी थीं, मुझे 
सान्त्वना देने लगीं, परतु मैंने उसे यह कहकर चुप करा दिया कि मैं फेल नहीं 
हो सकता । मैं पोस्ट-आफिस गया, जो मेंरे घरसे दो फर्लागको दूरीपर था 
और बहाँ मैने अपने सहपाठियों और उनके सम्बन्धियोंका जमघट देखा, जो 
अनुत्तीर्ण छात्रोकी नामावलीकी प्रतीक्षा कर रहे थे। करीब साढे नौ बजे 
पोस्टमास्टरने हमारे हाई स्कूलके एक प्रतिनिधिको एक बद लिफाफा दिया। 
लिफाफा खोलकर नामावली निकाली गयी । उसके देखनेपर यह पता लगा 
कि मैं भी अनुत्तीर्ण नहीं हुआ हूँ, बल्कि बिचाराधीन (प्रातल्ा- 
८०॥»१८४०४०7 रखा गया हूँ।इस 'विचाराधीन' शब्दका अर्थ कोई भी 
नहीं समझा सका, क्योकि यह शब्द प्रथम बार ही अनुत्तीर्ण छात्रोकी सूचीमे 
आया था। एक ही सप्ताहमे जब मुझे उत्तीर्ण होनेकी सूचना मिल गयी, तब 
इस शब्दका अर्थ स्पष्ट हो गया। 

यही मेंरे जीवनकी पहली घटना हे, जिससे भगवानके अस्तित्त और 
उसकी दयामे मेरा विधास दृढ हुआ | 


बततन+ औ नचन+ 
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यह उस समयकी घटना है, जब में चोदह वर्षका था। पजाब 
गया था। वहाँ मेंरे ननिहालके लोग आये और मुझे घोडेपर सवार 
कराकर ले चले । मैंने अपने ठाकुरजीको भी साथ ले लिया था । रास्तेमें 
मेरे अन्य साथियोने अपने-अपने घोडे दौडाये। मेरा घोड़ा भी उनके 
पीछे दौड़ने छगा। मुझे सवारी करनेका पूरा अभ्यास न था, इससे मैं 
थोडी दूर जाकर घोडेसे गिर पडा। पास ही एक नहर बडे बेगसे बह 
रही थी, मेरे ठाकुरजी उसमे जा गिरे। 

उठनेके बाद मैंगे सबसे पहले ठाकुस्जीको खोजा। बहुत 
छान-बीन की, पर पता न रूमा। फिर तो मैं अधीर हो उठा। मेरे 
साथियोने मुझे बहुतेस समझाया-बुझाया, पर मेरी अधीरता बढ़ती ही 
गयी। वे छोग मुझे समझा-बुझाकर अपने घर गये और में अपने 
मामाके घर गया, परतु ठाकुरजीका वियोग मुझे असहाय था। मैं 
अनाथके समान व्याकुल होकर रोता रहा। मुझे खाने-पीनेकी इच्छा ही 
नहीं होती थी। मेंरे मामाके घरमें सब लोग भेरी इस अवस्थासे बहुत 
ही उदास हो गये। भोजनके लिये जब उन लोगोने आमह किया, तब 
मैंने कह दिया कि अब तो जबतक ठाकुरजी न मिलेंगे अन्न अहण न 
करूँगा। 

सध्याको मेरे माता-पिता भी आ गये। मुझे रोता हुआ देखकर 
उन्होने मुझे आश्वासन दिया और जबरन्‌ दूध पिलाया। दूधके जूँट 
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बडी कठिनाईसे मेरे मलेके नीचे उतरे | रोते-रोते सध्या हो आयी और 
रोते-ही-रोते मे रातको सो गया। 

सोनेपर मुझे एक स्वप्न दीख पडा। एक सुन्दर पुरुष मेरे 
ठाकुरजीको हाथमें लिये हुए आया और उसने मुझसे कहा--'ले 
अपने ठाकुरजीकों | पहचानो तो, यही न हैं तुम्हारे ठाकुरजी ?' मैंने 
उनके हाथसे अपने ठाकुरजीको ले लिया और मैं मन-ही-मन आनन्दित 
हो उठा, परतु नींदके टूटते ही न तो वह मनुष्य ही रहा और न ठाकुरजी 
ही मेरे पास रहे | मै पछताने लगा और फिर मुझे नियाशाने आ घेरा | 

दूसरे दिन प्रात काल दो घटे दिन चढनेपर खबर मिली कि 
ठाकुरजी मिल गये | घटना इस प्रकार हुई कि जिस समय मेरे ठाकुरजी 
नहरमें गिरे थे, उस समय उसमें बाढ़ आयी थी। फिर पीछे पानी कम 
हो गया। वहाँ एक खत्री अपने एक लड़केको साथ लेकर बस्तर धोनेके 
लिये गणी। ठाकुरजीके खोने और मेंरे रोनेकी खबर तो फैल ही रही 
थी। बालकने ठाकुरजीको किनारे पाया और उस ख्रीने उससे उन्हे 
लेकर एक आदमीके द्वारा शीघ्र ही मेरे पास भेजबा दिया। 

अपने खोये हुए ठाकुरजीको पुन पाकर मुझे जो आनन्द हुआ, 
उसका वर्णन नहीं किया जा सकता । णिर तो ठाकुरजीकी पूजा करके 
और उनका प्रसाद पाकर मैं कृतार्थ हो गया । मुझे इस घटनाका वर्णन 
भेजते समय डर लग रहा है कि कहीं मैं दण्डनीय न बनूँ। 

(२) 

करीब साठ वर्षकी बात है। बाबू शिवदयालजी अपनी पत्नीको 
साथ ले पजाबसे काशी पहुँचे और वहाँ जाकर उन्होंने यह निश्चय किया 
कि परमात्मा जैसे रखेंगे वैसे ही रहकर निर्वाह करेंगे, पर मोक्षदायिनी 
काझीको न छोडेंगे। महल्ला नीची ब्रह्मपुरीमें उन्होंने एक छोटा-सा 
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मकान खरीदा। साधारण कारोबार शुरू किया ओर सदाचासपूर्वक 
सरलतासे भगवानका भजन करते हुए भगवत्‌-शरण होकर जीवन 
बिताने लंगे। 

एक दिन सत्रिको उन्हें एक स्वप्न हुआ। आनन्दकन्द नन्दनन्दन 
मुर्लीमनोहर श्रीकृष्णचन्रजीने उन्हे दर्शन देकर कहा--भाई ! मै 
तुम्होर मकानकी दीवालमें हूँ। पास ही नाली बह रही है। उससे बडी 
दुर्ग्ध आती है। मुझे यहाँसे मिकालो।' इस खप्नके देखते ही 
शिवदयालजीकी आँखें खुल गयीं। सामने देखा तो बह परम मनोहर 
मूर्ति गायब है। इस विचित्र स्वप्से उन्हें बडा ही कुतूहल हुआ नाना 
प्रकार्के सकल्प-बविकल्प मनमें उठने छगे। सबेरा होते ही उन्होने कुछ 
विद्वानोसे इस विषयपर सम्मति मॉगी। एक विद्वानने कहा--'भाई । 
खम्नकी बात हे, इसमें क्या कहा जाय ? हाँ, आज भगवानकी पार्थना 
करके सोना। यदि पुन वैसा ही स्वप्न हुआ तो कल विचार किया 
जायगा।' पण्डितजीको विश्वास नहीं हुआ, उन्होंने यह कहकर सरल 
शिवदयालजीको राल दिया। 

उन्होने चैज्ञा हो किया। सेनेके पूर्व पचित्रतापूर्वक शुद्ध हृदयसे 
भगवानकी प्रार्थना करके सोनेपर पुन वैसा ही स्वप्न हुआ। भगवानते 
घुन उसी मनोहर मूर्तिसे दर्शन दिया और बोले---“तुम दूसरे लोगोसे 
क्यो पूछते हो ? वा मैं तुम्हे व्यर्थ ही आदेश देता हूँ?! 

बस, क्या था शिवदयालजी चौंककर उठ बेठे और भगवत्‌- 
स्मरण करते हुए उन्होंने ज्यों-त्यो रात बितायी | श्रात होते ही राजोको 
बुलाकर मकान खुदवाना शुरू कर दिया उनके इस कामको देखकर 
पड़ोसी लोग तरह-तरहकी बातें करने और हैसने ,छगे। इतनेमे एक 
मजदूरने जैसे ही दीवालमें एक झटका मार, चैसे ही चूनेके एक ढेलेमे 
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सी हुई भगवान्‌ वृन्दावन-विहारी्यलकी एक मनोहर स्वर्ण-मूर्ति एकाएक 
नीचे गिरी। उस समय वहाँ कितने ही ख्रो-पुरुष-बच्चे खड़े थे। 
श्रीशिवदयालजीकी छोटी कन्या भी, जिसका नाम मुन्नादेवी था, वहाँ खड़ी 
थी। उसकी निगाह उस ढेलेमें चिपकी हुई मूर्तिके ऊपर पड़ी और उसने 
शीघ्र ही कहा--'देखिये बाबूजी, यह क्या चीज है ?' 

शिवदयालजीने जो भगवान्‌की उस स्वर्णमयी मनोहर मूर्तिको देखा वे 
आनन्दसे उछल पड़े। उनके हर्षका पायवार न रहा। वे प्रेम-गद्गद हो 
उठे, आँखोंसे अश्रुधारा बह चली। भगवान्‌की उस मूर्तिकों ढेलेसे अठग 
करके विद्वानोंको बुलाकर उन्होने विधिपूर्वक पूजा करके एक घरमें स्थापित 
किया। उसी दिनसे दम्पति श्रीभगवान्‌की सेवामें तन-मन-धनसे लग गये। 
दिन-रात ठाकुरजीकी चर्चा और अर्चामें बोतने लगे। 

अब भगवान्‌की कृपासे उनके व्यवहारमें भी उन्नति होने लगी । कुछ 
ही दिनोंमें उनके पास काफी सम्पत्ति हो गयी। उन्होने उस मकानको नये 
ढंगसे बनाया। चौमासा, सर्दी, गरमीके लिये ठाकुरजीके निमित्त भाँति- 
भाँतिके सामान श्रृड्रार आदिके समारोहमें ही उनके दिन बीतने लगे । अब 
तो उनकी निष्ठा इतनी बढ़ी कि जो कुछ करना होता, सब भगगन्‌के आगे 
निवेदन करते और उनसे जो आदेश होता उसीके अनुसार आचरण करते 

सुख-दुःख, शादी-गमी सब प्रकारके व्यवहारमें ठाकुरजीकी आज्ञाका 
पालन करते हुए उन्होने अपने जीवनमें अन्त समयतक भगवानकी सेवामें 
हो शान्ति-लाभ किया।* 


सल्‍न-»« पुरे लननननन 





+ पूज्य शास्त्रोजी महाएजने कृपा करके काशोमें मुझे भगवानक्ये इस मूर्तिके दर्शन कपये 
थे ।--हनुमानप्रसाद पोदयर 


श्रीक्षितीन्द्रनाथ ठाकुर 


प्रश्न---ईश्वर्को क्यो मानना चाहिये ? 

उत्तर--इसलिये मानना चाहिये कि इससे हमारा सब प्रकारसे 
कल्याण होता है और सब प्रकारकी उन्नतिके लिये हम सरल-से-सरल 
मार्ग पा जाते हैं। यही कारण है कि गत शताब्दिके सुप्रसिद्ध 
उपयोगिताबादी दार्शनिक जान स्टुअर्ट मिलने भी यह कहकर इसकी 
उपयोगिताको स्वीकार किया है कि कम-से-कम यह कल्याण साधन 
करनेवाली कल्पना है (#॥ ॥ह85 05 ॥5 8 800१ जणाधाड़ 
॥५9०॥९४७)। ईश्वरमे जो अचल श्रद्धा रखते है, उसके मनमे अगाध 
शान्ति प्राप्त होती है, क्योकि वह एक ऐसे 'अजैय चट्टान' के समान है, 
जो झरणमें आनेवालोकी रक्षा करनेके लिये सदा तैयार रहता है! 
ईधरमे विश्वास करनेसे ही हम दूढतापूर्वक कर्तव्य-पालनमे लग सकते 
हैं। इस विश्वाससे यह ससाररूपी मरुभूमि असख्य सुगन्धपूर्ण सुमन 
शशिकी सुरभिसे आमोदित उद्यान बन जाती है। इससे भगवानको प्रिय 
लगनेवाले सत्कमेंकि करनेमे मनुष्यकी खाभाविक भेरणा होती है तथा 
उसकी क्षमता भी बढती जाती है। सक्षेपमें कहा जा सकता है कि 
इंश्वर्के अस्तित्वमे विश्वास करनेसे ही हम अपने उच्चतम भावों 
और आदरश्ौकी पूर्णताको प्राप्त हो सकते हैं और इसोसे पापके ऊपर 
पुण्य विजयी हो सकता है। अत्येक बुद्धिमान्‌ पुरुषका यही आन्तरिक 
विश्वास है। 
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प्रश्न २--ईश्वर्मे विश्वास न करनेसे हानि ही क्‍या है ? 

उत्तर--यदि कोई मनुष्य ईश्वरके अस्तित्व तथा इसके ऊपर 
अवलम्बित आत्मा और मरणोपरान्त जीवनमे विश्वास नही करता, कितु 
प्रकृतिके नियमोका दृढतापूर्वक पालन करता है तो कदाचित्‌ उसको 
कोई प्रत्यक्ष हानि नहीं होगी, क्योकि प्राकृतिक नियम मनुष्य तथा 
अन्यान्य प्राणियोके हितके लिये इस जगत्‌ तथा प्रकृतिके 'स्रष्टा' के 
द्वारा बनाये गये है, जिसे भगवान्‌, ईश्वरदि अनेको नामोसे पुकारा जाता 
है, परतु जो परमात्मा तथा इसपर अवलम्बित आत्मा और मरणोपरान्त 
जीवनमे भी विश्वास नही करता, उसकी अप्रत्यक्षरूपसे तो हानि होती 
ही है। साथ ही इससे प्रत्यक्ष हानिका मार्ग भी खुल जाता है। बह सत्य 
बोलना, माता-पिताकी आज्ञाका पालन करना आदि कर्तव्योके पालन 
करनेमे अपनेको परतन्त्र नहीं मानता और न वह ऊँचे-से-ऊँचे भावों 
और आदशोको प्राप्त करनेकी मनुष्यकी लछालसामे तथा उन सारे 
विषयोमे ही कोई तथ्य देखता है, जिसके लिये ससारमे मानव- 
जीवनकी उपयोगिता होती है। वह ससारमे प्रत्येक वस्तुके पीछे मृत्युको 
घात लगाये हुए देखता है और अपनेको भी मृत्युंक हाथका खिलोना 
समझता है। यदि वह अपनी तर्क-बुद्धिको काममे लावे तो असत्यके 
ऊपर सत्य, पापके ऊपर पुण्य और अन्यायके ऊपर न्यायको महत्ता 
निश्चित करनेमे उसे एँडी और चोटीका पसीना एक करनेकी 
आवश्यकता ही नहीं हो सकती है, क्योकि यह सारे भाव उसके लिये 
स्वप्रमात्र है। ज्ञान, प्रेम और श्रद्धाके सुन्दर भावोंको अपने भीतर उठते 
हुए वह देखता अवश्य है, परतु उसके हृदयमे किसने और क्यो उन 
भावोका आगेपण किया है, इस विचारके उठते ही वह किकर्तव्यविमूढ 
हो जाता है। न तो समाज और न कोई व्यक्ति ही निरी नास्तिक 
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विचारधाराका अवलम्बन कर यथार्थ कल्याण और उन्नतिके पथकी 
ओर अग्रसर हो सकता है। 

मनकी शान्ति और आनन्दमें तथा नास्तिकतामें पूर्व और पश्चिमका 
अन्तर है। जगतकी सृष्टि और पालन करनेवाले प्रेममय प्रभुके 
अस्तित्वमे जो दृढ़ विश्वास रखते हैं, वे समझते हैं कि उनके बन्धु- 
बान्धव अथवा प्रियजन अपने-अपने कर्मफलके अनुसार इहलोक या 
परलोकमे जहाँ-कहीं रहे, भगवानके आनन्दपूर्ण प्रेमकी ज्योतिसे वच्चित 
नही हो सकते। किसी भी बुद्धिमानके लिये यह बिलकुल समझके 
बाहरकी बात है कि एक मनुष्य जो अपनेको और दूसरोको केवल 
अणु-परमाणुओंके पुझ्ञीभूत अथवा भावो और वेदनाओकी राशिके 
रूपमे निर्जीव वस्तु मानता है, किसीसे प्रेम कर सकता है अथवा प्रेमकी 
आशा कर सकता है या विपत्तिमे उसकी सहानुभूतिकी आशा कर 
सकता है। मनकी वह शान्ति और आनन्द नास्तिकको सहज ही नही 
ग्राप्त हो सकती, इस बातको अपने समयके नास्तिकताके जबरदस्त 
समर्थक श्रीडेविड ह्यूम (98० प्रणा८) ने अपने सुप्रसिद्ध 
“7९३६६ 00 विएा०7 7४०/घ४7८ नामक अन्थमे भलीभाति व्यक्त 
किया है। वे कहते हैं--- 

“गा फ्राशा$इ९ शह्छ ता पार्लर ग्राव्ाणित टण्रापक्ष्पालाणा5 
भगत ज्राएढएट्टातता5ड का ग्रपग्राक्षा ॥2850 पैड 50 एा0त्पशा 
पफुणा प्रा ब्रात व९श्ञ९त ग्राए एाशा पा + खा 7९809 007शु6९ 
वी एशार गात ;८950000, 890 ८७0० 00८ एए०0ए ए० ०्ञात्रणत 
988 7072 फकरक्कार छा छातलाए पाक शातारला फशाधाद था | 
० जीव? पका ए्या॥६ टक्ाइ९०६४ 00 ] तद्यारएट 9 ल्यधशाएट, 
गाए (0 बा एताकााता कण! ॥ बशाणाय? जरा0तच2ट क्‍ए०पए 
आबात €0एश ? #वत ज्रव05९ धाएश ग्रापत । छाढवत ? फ़रग॑ 0धाए5 
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इचाव00706 गार ? &ञवे जा ज्याणा ॥89९ [ शाए प्रीपशाए2, ण 
ज0 ॥85 गाए प्रवफलाएट णा गरर? [ गा ०णाठ्पिवरत रा 
व (८56 चृपटड॥ाणा5, बात एटछए7 (9 विटए गला व पीट 
05 वरठ्कोण्क्कांहड टणावाएणा परबद्रााकत2, शाएा0॥९0 शा 
गिर त6९ए7ठ८डर वेश्ा|ता८55५ गाते घांटा)५ 0097ए८० ० (९ प्र४९ 
0 ९ए29 गशाएँटा बात घिष्ताए ? 

मनुष्यकी युक्तियोकी अपूर्णता और उनमें अनेकों विगेधकी 
जटिलताको देखकर मैं इतना प्रभावित हुआ हूँ और इसने मेरे 
मस्तिष्कको इतना अस्त-व्यस्त कर दिया है कि मैं सब प्रकारके विश्वास 
और युक्तिको न माननेके लिये तैयार हूँ और किसी भी विचारको 
दूसरोंसे अधिक सम्भव और समर्थन योग्य नहीं मान सकता। मैं कहाँ 
हूँ और क्या हूँ? किस स्नोतसे मेरा जीवन प्रवाहित होता है और यह 
कहाँ जायगा ? किसकी कृपाकी मैं लालसा करता हूँ और किसके 
कोपसे मैं डरता हूँ ? मेरे चागो ओर यह क्या है ? किसके ऊपर मैं 
प्रभाव रखता हूँ और कौन मेरे ऊपर प्रभाव रखता है ? मेरे चारों ओर 
यह प्रश्न उठने लगते है और मैं अत्यन्त ही नैऱइ्यपूर्ण अवस्थामें-- 
विचारमे पड जाता हूँ। मेरे चायों ओर अन्धकार-ही-अन्धकार छा जाता 
है और मेरी मानसिक शक्ति और सारे अड्र शिथिल हो जाते हैं।' 

भगवान्‌ श्रीकृष्ण गीतामें साररूपसे इसी तथ्यका प्रतिपादन करते 
हुए कहते हैं--'श्रद्धावॉल्भते ज्ञानम' तथा “संशयात्मा 
विनदयति ।' भगवानूमे पूरी श्रद्धा होनेसे ही ज्ञानकी प्राप्ति होती है, 
उनके अस्तित्वमे सशय करनेवाला विनाशको प्राप्त होता है। 

प्रश्न ३--ईश्वस्के अस्तित्वके सम्बन्धमें आप कौन-सी युक्तियाँ 
देते हैं ? 

उत्तर--आच्य और पाश्चात्त्य देशोके सतों और महात्माओं तथा 
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गम्भीर विचारकोकी ईश्वस्के अस्तिल्रके सम्बन्धमे लिखी हुई सहस्तरो 
पुस्तके पायी जाती है। मैं तो एक तुच्छ सत्यका खोजी हूँ, ईश्वरके 
अस्तित्वकी प्रमाणित करनेमे में अपनेको बहुत ही असमर्थ मानता हूँ, 
तथापि मेरे प्राणोके भी प्राण अकिझ्जन गुरुने मेरे प्राणोमे जिस सत्यको 
अभिव्यक्त किया है, उसे ही व्यक्त करनेकी मैं चेष्टा करूँगा। 
सबसे पहली बात यह है कि वह सबके लिये स्वत प्रत्यक्ष है। सत 
और महात्मा कहते हैं कि वे बाह्य भौतिक जगत्‌की अपेक्षा उसे अधिक 
स्प्टरूपमें देखते हैं, परतु जो ईश्वर्मे श्रद्धा और विश्वास नहीं रखते है, 
उनके लिये सक्षेपमे चार प्रकारकी युक्तियाँ कदाचित्‌ उपयुक्त होगी। 
पहला प्रमाण कार्य और कारणके सम्बन्धपर अवलम्बित है। प्रत्येक 
कार्यका कोई-न-कोई कारण होता ही है--इसे सभी बुद्धिवादी मानते हैं। 
यह भावना कहाँसे उत्पन्न हुई ? इस भावनाका कारण क्या है ? यह कारण 
जड पदार्थ नहीं हो सकता, बल्कि वह कोई चेतन है, जिसे किसी दूसरे 
चेतनके भीतर इस भावके आरोपित करनेकी शक्ति है। इस विश्वासको 
अन्तर्शन कहते हैं, क्योकि इस विश्वासको किसी बाह्य हेतुके द्वारा या 
तार्किक युक्तिके द्वारा सिद्ध नही किया जा सकता। यह अन्तर्ज्ञनग बतलाता 
कि इस जगत्‌का एक स्रष्टा और पालक है, जिसकी आज्ञासे जगत्‌ 
अपने लक्ष्यकी ओर अग्रसर हो रहा है। साथ ही यह भी बतलाता है कि 
मुनुष्यके कर्म उसकी इच्छाओके परिणामस्वरूप है। यदि पूर्व क्षणकी 
घटनाको उत्तर क्षणकी घटनाका कारण कहा जाय तो बुद्धिमान्‌ मनुष्य 
इससे स॒तुष्ट नहीं हो सकता, क्योकि वह तो पीछे ऐसी घटनातक जाना 
चाहता है, जिसे यथार्थ कारण या आत्माकी इच्छा कह सकें | यह विषय 
इतना महान्‌ है कि इस थोडे-से स्थानमे उन सब बातोका, जिन्हें मैं कहना 
चाहता हूँ, वर्णन करमा असम्भव है। 


३९० ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 


अफेलेलैलशिते+७७०००+७७४४४ #५४४७५००७४७#४७४ ७५७४४ ##+ ७४*#०५+४७७७ ७००७७ ४०७ ०७०७० ४४ ०७ ४**५& ४४४ ४+ 


दूसरा दृष्टिकोण वह है, जिसमे प्रयोजन (0०8) के द्वाण युक्ति 
दी जाती है। अन्तर्ज्ञससे यह भी ज्ञात हो जाता है कि इस जगतके 
स्रष्टने जिस वस्तुका जहाँ प्रयोजन हुआ, वहाँ ही उस वस्तुको बनाया 
है। जहाँ कहीं और जब कभी हम किसी ऐसे कामको देखते हैं, जिसमें 
उस कामके करनेवालेकी पटुता दीख पडती है तो हम तुरत समझ जाते 
हैं कि इसे किसी बुद्धिमानने किसी-न-किसी प्रयोजनसे ही बनाया है। 
यदि कोई अपनी आँखे खोलकर देखे तो नि संदेह वह अपने चारों ओर 
पद-पदपर बहुत ही उच्चकोटिकी चातुरी और प्रयोजनको देखेगा। 
सूर्यका क्रमश उदय और अस्त होना, उसके चतुर्दिक्‌ नक्षत्रोका भ्रमण 
करना, जीवनका विकास, हमारे मस्तिष्ककी भौतिक क्रियाके साथ 
मानसिक क्रियाका सम्बन्ध आदि ससारका नियम करनेवाले उस 
उच्चकोटिके ज्ञानकी ओर सकेत करते हैं, जिसे ईधवर कहते हैं। जो 
कहते हैं कि आकर्षणशक्ति, विकास तथा ग्रकृतिको अन्य गक्तियाँ 
जगतके अस्तित्वका कारण हैं, वे भ्रममे हैं, क्योकि ये केवल विधान 
या कार्यविधि अथवा नियम हैं, जिनके द्वारा उन्नतिकी ओर क्रमश 
अग्रसर होनेका मौका मिलता है और इस विधान सा नियमका 
निर्माता ईश्वरके अतिरिक्त कोई दूसरा नहीं हे। डेविड ह्यूमकों भी एक 
दिन साथकाल घर आते समय अपने एक मित्रसे कहना पडा था कि 
गला जार [0075 था 8 509५ जप09त९९ एगा डांवा5, ॥0 एना 
90 फपा 462] ॥॥9& 7 5 मो] पीट छणफ 0एाी छा काटीअहएा। 
8८08 “जब कोई मनुष्य ताराजटित आकाशकी ओर देखता है, तब 
उसके मनमें यही उठता है कि यह सब कार्य किसी चेतनके हैं।' 
सर बिलियम्‌ टामसनने अपने 'छ८८५८०६ ४५0५७७०८७ ५७ ए५६४८४, 
इलटा८८'नामक अन्यर्मे स्पष्टाक्षरोमें अपनी सम्मति दी है कि पल 
णा णाशगाब्रशाशगत्व, आ0प्रांत ए€ ९एशा एलशाशाबाट कर ता १डाटा३ 
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(जीवां ॥५ 0 ए 7एगाए) ए९ शागों प्ताधवकए छ6 लात्रारत 0 
एाणताए९, <्टणा #0॥ ॥ईर, €एटा वीर ॥0९5 गा ते 
'किसीको यह कल्पना भी नहीं करनी चाहिये कि हम कभी इस रहस्य (वस्तुत 
जीवन क्या है 2) के तहतक पहुँच सकेगे । हम जीवनके अतिरिक्त किसी भी 
उपदानसे छोटे-से-छोटे प्राणीको भी उत्पन्न करनेमे कभी समर्थ न होंगे।' 

यहाँ सुप्रसिद्ध वैज्ञानिक टिंडल (प्रश्ञावत्) की सम्मतिका 
अवतरण देना अनुपयुक्त न होगा-- 

"प्‌॥९ छ5४286 हिणा) ९ फा५ज्ञए७ एणी ॥6 छात्ा ॥0 ॥0९ 
(णा€छ्छताताए हिएं5 एण॑ ९णाइलणाज्ना८555. प्रगात्रा|(80॥6 
060 पथ ॥ तल हणाए्रा। क्षाव ७ तथा ग्रणव्एपाता 
बणाणा 0९९7 कर शाह छाथा शापा[धक्षा००प्र"छ , ए€ 00॥0 9055655 
ताह ग्राश्षीष्तात। ताहगा कण बएथलाएए शाए 7काप्रथा' ए पा 
णहशा, जाणा छरण्पांत ला॥0॥2 एड 40 9855 ए५ 8 एछा0085$ 0 
768809रा8 गिणा)] पा€ 06 छार्णणाशाणा ६0० पा 0फरढा पराहए 
जुफ़्ल्घ02९॥67, 97 छ९ १० ॥०तवाएज णा५ ए/छार 0 गरा05 
शार्त 5८05९६ 85 छकुब्ाए९त आलटाएवधशार९त, 9 ॥]70रग॥060, 85 
६0० शाह ५६६० ६९९ 20 ६९] (९ भरा ग्र06९0०॥९६४ ० प्रीष्गाणा), 
फधढ पर८ ए१०वाए९८ 0 गणाशाए थी प्रश्ा ग्राणाण5, व पशा 
हा०फज्ाएुड, थी ताला ९९लाए तततलाशए०५, ॥ 5पता 09 96 थात॑ 
अलर्जत्वाप्राबधज बत॒एक्षत्राट्त जाती ता <णारछ्ुणाताए धंधवाट5 
्णा०पश्ञा बात ईश्शााए, ए९ ज्ञाणपत 96 35 जि! 8५ ९एष्टा [णा] (6 
$0[एा०ा ० 06 एाकाला ज्॒ठछज छा6 65९ एएशरएवव छा0९९55६५ 
#0ाल्थरत जाता पीर चिएंड ती॑ ०णाइश्गात्नाट5४. पर एकता 
एलज़लटा पार छ० ९55९५ 0 ज़ाद्याणाशा३ छणाते॑ 5ए| ॥शाशधा 
गालाध्याबाए प्रणए85४06 * 
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मस्तिष्कके भौतिक तत्त्वोंसे किस प्रकार चेतनाका उदय होता है, यह विषय 
अचिक्त्य है। यदि इस बातको मान भी ले कि मस्तिष्कमें एक विशेष 
विचारका उदय एक विश्येष पार्माणविक क्रियाके साथ होता है तो भी हमे 
कोई मन -इन्द्रिय अथवा प्रत्यक्ष भौतिक साधन नहीं प्राप्त होता, जिससे हम 
इनमेंसे एक घटनासे दूसरी घटनाकी ओर युक्तित अग्रसर हो सके । ये दोनों 
एक साथ उपस्थित होती हैं, परतु इनका कारण हम नहीं जानते । यदि हमाग 
मन और इन्द्रियाँ इतनी व्यापक, बलवती और प्रकाशित होतीं कि हम 
मस्तिष्कके परमाणुओको देखने और अनुभव करनेमे समर्थ हो सकते, हम 
उनकी गति, उनके सगठन और उनके वैद्युत प्रभावका अनुगमन कर सकते, 
यदि ऐसा होता और विचार तथा सवेदनाकी तत्कालीन अवस्थाओसे हम 
पूर्णत अभिन्ञ होते, तो भी हम इस प्रश्नको हल करनेमें उतना ही असमर्थ 
होते जितना पहले थे। हमारे सामने यह प्रश्न रह ही जाता कि भौतिक 
क्रियाओंका चेतनासे क्या सम्बन्ध है ? और इन दो ग्रकास्की परिस्थितियोंके , 
बीचका मार्ग हमारे लिये अगम्य ही रह जाता । 

अब जगतमें अभिव्यक्त होनेवाले चातुर्य और प्रयोजनके आधारपर 
ईश्वरके अस्तित्वको प्रमाणित करते हुए अन्तमें सुप्रसिद्ध वैज्ञानिक हक्सलेकी 
सम्मति मैं यहाँ देना चाहता हूँ--- (४० 00005 वृणां० एप८, तर 6 
90०ल८ागार 0 ९एणैपराण! 35 पी ग्राठहं णाजरात4्८ जुटरणाला 
ण था दाह ००358 गठिया ०0 ९९0089 (४8णाला गिणा। 
06९2) गगा6 7000-099 जाला प्रायष्राग25 90 ता ९५९, घारा 
85 € गिरते ॥ व गा ता 06 ० पार शर्रीश घात॥5, ५३5 
ग्रा/तट, जश् पी& एाल्णधट इध्ण्णापाल गे ल्ाजा5$, 0 6 
एपाए05४ ० लाए ए€ बाय] ए0 0055255८६॥ 0526, 935 
पा90पए०१ए 7९०टए९९॥5 त8्या0]07% छिपा गा 56९0८5घ्यए 0 


श्रीक्षितीद्धनाथ ठाकुर झ्ेश्डे 


&8#$### # # & # 3 ४ है ज # & # # # ४ # के के # # कै # के औ ५ के के # # है कै है के कै # # है. & & 3 # क कै है के कै कै औ कै क के है के कै # ऋ कै के के कै है के के के 


गश्माशाएफद्ा व #श6 75 शार्पद्ट सहॉरणण29,श्फाएा 75 प्रण 
॥0ए०९० एड 8 च०थाएएड ए॑ ९एणप्रा/09, छा 35099 ७25९० 
प्एणा धाढ फिवंगालाबी छाणाण्जशाणा एण॑ ढएजणाणा वा6 
408009हाएयो का)पे फ्राश्टीब्रामप्शीं 7€छ5 छा ग्रशाण्र० 98 ग्रणा 
7606553॥79 गापापथए रछटीप्रशजएट 09 धार एणाप्रशा५, 06 परणा€ 
एए8४ 8 ॥राल्शीशा$ 6 5फ९९०७४४० 75, 076 70076 9777 00९5 
॥6 8४५5९ 0९ फराणरतात गराण००एौथश शाशाएशाशा। 0 जछग्गरणी 
थे) फ6 काशाण्घाशा॥ ए पा प्रशएशज्रट द्रा० 06 ९णाशपुप्र0०९5, 
गाव ग€ ग्राणा४ ००्राफ्राशशज 45 ॥6 परद्चचए0३ 4 प्री ग्राधएप्र ण धीढ 
2९00ह50 'श।० रक्षा गज्वए8 तर(ए क्या 0 का०ए१९ पिभ 5 
जाग्रणतात प्रातरटपरव्वाष्यााभाए्शाला छ३४ 70 ॥रशात॑९्त 0 
९५0४ पर एाशात्रव०३ ् ऐर एशरथ्य५2 ? 
(ए॥घ०.७८४०४९०० ०० 868) 
'नि सदेह यह बिलकुल सच बात है कि विकासवादका सिद्धान्त 
सृष्टि-प्रयोजनवाद (८०ण०९५) की छोटी-बडी सारी बातोका पूर्ण 
विशेधी है? सृष्टि-प्रयोजनवाद यह जो कल्पना करता है कि मनुष्य या 
किसी बडे प्राणीकी आँख जिस उपयुक्त आकार-प्रकार्मे दीख पडती 
है, वह उसको देखने योग्य बनानेके प्रयोजनसे बनी हुई है, इस 
केल्पनाका नि सदेह अब अन्त हो गया है, परतु यह स्मरण रखना होगा 
कि सृष्टि-प्रयोजनवादका कुछ और विस्तृत क्षेत्र है, जहाँ विकासवादकी 
पहुंच नहीं है, तथापि वह चस्तुत विकासबादके मौलिक सिद्धान्तोंके 
आधारपर अवलम्बित्त है! प्रकृतिके विषयमे सृष्टि-प्रयोजनवाद 
अन्त्रविद्यासम्बन्धी विचार अवडय ही परस्परविरोधी नहीं हैं। 
इसके विपरीत, यन्त्रविद्या (श०्क्राकणञ्य) का आअनुगामी जितना 
ही अधिक ख्तन्त्रतापूर्वक चिचास्ता है, उतना ही दृढतापूर्वक बह 


झश४ड ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
प्रारम्भिक परमाणुओके गठनको स्वीकार करता है, जिसके जगतूके सो 
दृश्य परिणाम हैं, और उतना ही अधिक वह सृष्टि-प्रयोजनवादर्क 
कृपाका पात्र बन जाता है; क्योकि बह इसके सामने यह सिद्ध करनेरे 
समर्थ नही होता है कि इन प्रारम्भिक परमाणुओके संगठनका प्रयोजर 
जागतिक दृश्योको विकसित करना नहीं है।' 

इस विषयमें हमांय तीसरा दृष्टिकोण सदाचारसे सम्बन्ध रखता है 
हम सभी जानते हैं कि वस्तुतः सत्य और असत्यकी भावनाने हमा 
भीतर दृढ़ संस्कार जमा लिया है, मानो हमलोगोके हृदयमें कोः 
चुपके-से कहता है कि 'यह सत्य है, इसे अृहण करो और बह असत्य 
है, उससे दूर रहो ।' सत्यको ग्रहण करना और असत्यसे बचना हमार 
कर्तव्य है और इसमें सदा उत्तरदायित्वका भाव भरा रहता है। इ- 
सदाचारकी भावनाओका बुद्धिकी व्यवस्थासे मूलतः विरोध होता है 
क्योकि कर्तके लिये सत्य स्वयमेब स्वीकृत और असत्य स्वयं हूं 
निन्दनीय होता है। इन सदाचारसम्बन्धी भावोके लिये हमें बाहरसे नहीं 
बल्कि अन्त.करणसे ध्यानके द्वारा सामग्री मिलती है। हमारे सदाचारक 
सम्बन्ध सीधे आत्मासे होता है। हृदयको शुद्ध रखने और सत्पथप 
अग्रसर होनेके लिये जो हमारे भीतर नित्य आदेश होता रहता है, वा 
हमें परम नियन्ताको ओर ही ले जाता है। हमें पूर्ण शुद्ध और पाप 
नितान्त रहित--'शुद्धमपापविछम!--होना चाहिये। वह अपने॑ 
प्रकृतिपूर्ण सत्यशीकतासे अलग नहीं हो सकता। यहाँ इस बातवे 
खोजनेकी आवश्यकता नहीं है कि किन कारणोंसे और किस प्रकाः 
हमारा सदाचार विकसित और ग्रफुल्लित होकर इस पूर्णताको प्रा 
हुआ है। सच तो यह है कि हम अपने भीतर इस सदाचारको देखते 
हैं, उसका संस्कार हमारे द्वाय नहीं, बल्कि अवश्य ही उसके द्वारा होत 
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हैं, जिसका हमारे ऊपर पूर्ण नियन्त्रण हे। अपने समयके सुप्रसिद्ध 
विकासवादी आल्फ्रेड रसछ वालेस (&॥900 ॥२७५००) ५४/७॥१८८) 
ने अपनी ]३०(घाव। ००८४० नामक पुस्तकमे लिखा हे कि-- 

- #ाताणाह्ञा तिए छावाएए ण फलाएस0ाला५५ गणार५ 0 
एव गाव) ॥घ० 09एए प्रषट/ए। [0 ॥0 770 705० ५णाह [0५८ 
भा वित (0९५ वाता ना ता १९(0छा। ति प्वाट छऊष्टपीता 
ब्याधा) वॉविधी६पे [0 2णाए0५ छंगरप सवली 00 एणागरत0९०५ 
॥श। बाएं वाताव व एणाव॥९१ व्यग वाल ए्टाज तालिया 
प्पतए५ जता जाए फटए उटछवात जीता ॥5. प्रा्ाए]५ 
५७] (९१९५ 352) 

जैाएा पाए कावा जाय 9099 तठछफा पा सढएटालाए2 
0000 ता 90 ॥5 प)क्ि९ ग्रष्टा00प्रशा९५४ बाप धरा) ॥ 
5९) ॥ ॥0 0 ध्ाए ॥0९॥राउटत ठज़ाणा छा 5०ए७९(४ पाता पार 
४७५७ ॥$ 0ीलि९त 

'उदारता, ईमानदारी और सत्यताके गुण जिन जातियोमे है, इनका 
अभ्यास उनके लिये ल्यभदायक हो सकता है, परतु इनसे उस 
पवित्रताविशेषसे कोई मतलब नहीं है, जो उन कर्मोपर निर्भर करती है, 

- जिसे प्रत्येक जाति सत्य और सदाचारके रूपमे प्रहण करती है, क्योकि 
ये गुण अपने विपरीत भावोके विरोधमे ही उपयोगी समझे जाते है ।” 

'जब मनुष्यकी आत्मा उसके सामने श्रद्धासे प्रणिपात करती हे 
जो निखिल धर्म और सत्यस्वरूप है, तब यह कहना असगत है कि 
समाजमें आदर्शवादके कारण ही ईश्वरकी आराधना प्रचलित है। 

हमारे समस्त कर्मेकि ऊपर हमारा सदाचार ही सत्यतापूर्वक शासन 
करता है, हमारी विभिन्न कामनाओ, वासनाओं और शक्तियोंमे बही 


ग् 
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न्यायपूर्ण शासनकर्ताके रूपमे है। प्रारम्भिक आन्तरिक विश्वासके रूपमें 
यह ईश्वरके अस्तित्वका प्रत्यक्ष प्रमाण है। 

साराश यह है कि मनुष्यमे सदाचार ईश्वरीय व्यवस्थाके एक मुख्य 
अशके रूपमे अवस्थित है और अन्त करणकी ध्वनि, उत्तरदायित्व और 
पश्चात्तापमें, सत्य और असत्यके बीच नित्य विभिन्नताको प्रदर्शित करते 
हुए, अपनेको अभिव्यक्त करता है और इस प्रकार हमे परम नियन्ताके 
रूपमे ईश्वस्में विश्वास करनेके लिये प्रेरित करता है, जिसके प्रति हम॑ 
उत्तरदायी है, जो प्रारम्भिक आन्तरिक विश्वासोमेसे ही एक विश्वास है। 

अन्तमे एक आस्तिकके लिये ईश्वरके अस्तित्वमे विश्वास करनेका 
सुदृढ़ आधार उसकी आध्यात्मिक चेतना है। वस्तुत हम जानते हैं कि 
हमारे अदर एक ऐसी वस्तु है, जिसे हम आध्यात्मिक चेतना या श्रद्धा 
कहते हैं, जो हमारे सदाचार या कार्य-कारणसम्बन्धी भावो या 
प्रयोजनके लिये प्रयोजककी आवश्यकतासे बिलकुल ही भिन्न है, 
यद्यपि ये सब श्रद्धाके पूर्ण बिकासमे बहुत ही सहायक होते हैं । इसी 
आध्यात्मिक चेतनाके कारण हम इस जगत्‌की किसी भी बस्तु, किसी 
भी ज्ञान या किसी भी प्रेरणासे सतुष्ट नहीं होते, बल्कि अपने परम 
प्रभुको प्राप्त करनेकी चेष्टा करते हैं, जो सबका आश्रय है और जो 
अनन्त और पूर्ण है। यह चेतना या श्रद्धा ही हमारी सर्वोत्कृष्ट वस्तु है। 
यह हमे निश्चय करा देती है कि हम सब उसकी सतान हैं, जो निष्पाप 
है शुद्धख्वरूप है, सर्वज्ञ और पूर्ण मुक्त है। हमारे भीतर इसी चेतनाके 
कारण हमारी आत्मामे ईश्वरकी शुद्ध मूर्ति प्रतिबिम्बित होती है। यही 
चेतना निश्चयपूर्वक बतलाती है कि हम केवल इस ल्लोकके ही नहीं हैं, 
और लोक-लोकान्तरमे भ्रमण करते हुए जितना ही हम ज्ञान और 
आध्यात्मिकताके आगे बढते हैं, उतना ही हमें भगवानके ऐश्वर्यका 


श्रीक्षितीद्धनाथ ठाकुर ३१७ 
गुणगान करनेकी अधिकाधिक शक्ति ओर सौभाग्य प्राप्त होता है। जब 
हम अनुभव करते हे कि हम उसकी सतान हैं, तब कहनेकी 
आवश्यकता नहीं कि हम साथ ही उसे पिताके रूपमें अनुभव करने 
लगते हे। तभी हम उसे पितृरूपमे, अपनी करुणामयी मॉके रूपमे, 
अपने प्रिय सखाके रूपमे पुकारते है। तभी हम असीम प्रेमके नित्य 
स्नोतके रूपमें अनुभव करते है। मनुष्यकी आत्माकी यह अचस्था 
इसकी उच्चतम अवस्था है। आध्यात्मिक धर्मका विस्तृत आधार यही 
अवस्था है। यह अवस्था क्षणिक परिवर्तनशील नहीं है, बल्कि स्थिर 
और नित्य है। इसी अवस्थाको आप्त होनेपर कहा जा सकता है कि 
आत्म अपने सर्वोच्च लक्ष्यको पहुँच गया है। तभी मनुष्यके आत्माकी 
परमात्मके साथ आध्यात्मिक एकता पूर्णत स्थापित हो जाती हे। 
चस्तुत हमारी आध्यात्मिक चेतना सकुचित-सीमित क्षेत्रमे सतुष्ट नही 
है| सकती, बल्कि वह असीम ईश्वरके चरणोमे ही आश्रय पानेकी 
कामना करती है। इस चेतनाके द्वारा हम उसे कल्याणस्वछूपमे अनुभः 
करते हे ओर अपने सामने पद-पदपर जब हम उसे सभी कल्याणप्रद 
अवस्थाओमे अभिव्यक्त देखते है, तब हमारा सिर श्रद्धासे अवनत हो 
जाता है। उसकी कृपा ही मनुष्यको उन्नति-पथमें अग्रसर करती हे और 
उसे दिव्यभावसे भरपूर कर देती है । दयामय ईश्वरने ही हमारे भीतर यह 
दृढ़ संस्कार जमा दिया है कि अन्तमे धर्मकी ही विजय होती है त्था 
सत्तेकि प्रति बिना ननु-नच किये हमें श्रद्धा रखनी चाहिये । कोई केवल 
विश्लेषणके द्वारा इसका खण्डन नही कर सकता, क्योंकि यह ध्रुव सत्य 
है कि शतश और सहखद सत्तो ओर महात्माओने आध्यात्मिक 
चेतनाके अस्तित्वकी साक्षी दी है और दे रहे हैं। इसीके द्वार 
आस्तिकको जब वह लौकिक दु ख और झोकसे अत्यन्त पीडित होता 


३१८ ईश्वरकी सत्ता ओर महत्ता 
है, तब भी ईश्वस्मे पूर्ण शञान्तिका स्थान प्राप्त होता है और वह ईधरको 
इस जगत्‌की अखिल सम्पत्तिकी अपेक्षा, अपने स्त्री, पुत्र तथा सबस 
प्रिय वस्तुकी अपेक्षा भी अधिक प्रिय समझता है । उसके लिये समस्त 
सुख ओर आनन्दका स्रोत वही अनन्त और असीम तत्त्व है, नकि 
जगतूकी सान्त बस्तुएँ। 

हमारे सान्‍्त आन्तरिक विश्वासका अन्तिम आश्रय वह अनन्त 
पुरुष अर्थात्‌ ईधर है। उसीका अटल विधान, जो सतत परिवर्तित 
दृश्योके साथ इस जगतकी सृष्टि करता है, सब प्रकारके कल्याण आर 
उन्नतिके लक्ष्यकी ओर विकसित और अग्रसर होता है। 

अब सारे ससारकी बिना किसी हिचकिचाहटके मेरे साथ यह 
शोषित कर देना चाहिये कि हमारी इच्छा, हमारा ज्ञान, हमारा सदाचार 
ओर आध्यात्मिक चेतना सभी उस स्वयप्रकाश परब्रह्मकी प्रत्यक्ष साक्षी 
देते है, जिसके श्वाससे इस जगत्‌का अस्तित्व है। 

प्रश्न ४--क्या आप अपने जीवनकी किसी ऐसी घटनाका वर्णन 
करेगे, जिससे ईश्वसक्की दया ओर उसके अस्तित्वमे हमारा विश्वास 
दूढ हो ? 

उत्तर--नि सदेह ऐसी अनेकों घटनाओंका वर्णन किया जा 
सकता है। वस्तुत अपने जीवनके प्रत्येक क्षणमे जब कभी मैने 
प्राणपणसे उसको पुकारा, तभी उसने उस पुकारकों सुना। पद-पदपर 
उसके पितृबत्‌ आशीर्वाद और मातृ-वात्सल्य ओर प्रेमका अनुभव कर, 
यह सम्भव नहीं जान पडता कि इस प्रकारके प्रत्येक अनुभवोंका वर्णन 
किया जाय। उसने जो असीम कृपा मेंरे ऊपर की है, उसे दिखलानेके 
लिये अपने जीवनकी किसी घटनाका वर्णन करनेको जब कोई कहता 
है, तब मेरी आँखोसे आनन्दकी अश्रुधाय बहने लूगती हे। चाहे जिस 
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घटनाका हम वर्णन करे, बाहरके लोग उसकी सचाईमे विश्वास नहीं 
कोंगे, बल्कि इसे मेरा भ्रम या कम-से-कम मेरी निरी कल्पना मानेगे। 
इसके अतिरिक्त जो घटना मेरे लिये बहुत ही महत्त्वपूर्ण है, वह औरोके 
लिये बिलकुल ही तुच्छ जान पडेगी | ईश्वरकी कृपाका जिन्होंने अनुभव 
किया है, ऐसी घटनाएँ उनके लिये पवित्रतासे आवृत होती हैं और इन 
घटनाओको वे सशयवादके उच्छवाससे कलुषित नही करना चाहते। 
इसलिये क्षमा-याचना करते हुए मैं अपने जीवनकी इस प्रकारकी 
घटनाका वर्णन करनेसे वश्चित रहना चाहता हूँ। मै इतना और भी कह 
देना चाहता हूँ कि ईश्वरकी कृपाको प्रमाणित करनेके लिये ऐसी घटनाएँ, 
न हुई होतीं तो मैं ईश्वरको पूज्य पिता, दयालु माता और मित्रोके भी 
मित्रके रूपमे अनुभव नही कर सकता, जैसा कि ईश्वर्की कृपासे मे 
कुछ भी अनुभव करनेमे समर्थ हुआ हूँ। 


ब्ल्‍न्ना और ततनतन 


श्रीएडवीन मीव्स 


१--ईश्वरको क्‍यों मामना चाहिये ? 

उत्तर-- (अ) बोद्धिक दृष्टिसे-- 

इसलिये कि इस विश्वमे जो व्यवस्था देखनेमें आती है, उससे यह 
मानना पडता है कि इस सृष्टिका निर्माण और उसको व्यवस्थाका 
सरक्षण करनेवाली कोई बुद्धि है और बुद्धिके होनेका यह मतलब है 
कि उस बुद्धिका प्रयोग करनेवाला भी कोई हे । हम किसी ऐसी चुद्धिका 
होना माननेमें असमर्थ हैं, जो किसी बुद्धिमान्‌ नियन्ताके बिना स्वय ही 
गतिशील हो । 

(आ) नैतिक और धार्मिक दृष्टिसे-- 

इसलिये कि हमारी प्रकृतिकी सहजवृत्तिमें ऐसा निश्चय हे कि कोई 
ऐसी शक्ति विद्यमान है, जो इस सम्पूर्ण जगत्‌का नियन्त्रण करती है और 
वह हमारे साथ तथा हम उसके साथ सम्बद्ध हें। इस दाक्तिके सम्बन्धमें 
जो भावनाएं की जा सकती हैं, उनमें ईश्वरभावना सबसे श्रेष्ठ है। 

२--ईश्वरको न माननेसे कोन-कौन-सी हानि है ? 

इससे जगतमें किये जानेवाले कर्ममें कोई उद्देश्यमूलक उत्साह नहीं 
रह जाता, न उस उद्देश्यकी पूर्तिकी कोई आशा रह जाती है । इससे जीवन 
ज्ूत्य-सा हो जाता है, अभिलापाएँ व्यर्थ हो जातो हैं, हमलोगोंके प्रियतम 
सम्बन्ध नियाधार हो जाते हैं और जीवन एक मायिक दृश्यमात्र रह जाता 
है, जिसका कोई आनन्ददायक फल नहीं। 

३--ईश्वरके होनेमें कौन-कोन-से प्रबल प्रमाण हैं ? 
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ईश्वस्के अस्तित्वको प्रमाणित करनेमें आध्यात्मिक या 
तार्किक युक्तियोका विदयेष महत्त्व नहीं है। स्काटलैंडवासी एक लेखकने 
अपनी पुस्तकमें ईश्वर्की सत्ताको ऐसी-ऐसी युक्तियोसे सिद्ध किया है कि 
उन्हे कोई काट नहीं सकता, बरबस उसे युक्तियोके सामने ईंश्वरको 
मानना ही पडेगा, परतु इस पुस्तकको पढकर मुझे तो ऐसा लगा कि 
आस्तिकको सशयात्मा बनानेका भी यही रास्ता है। 
मेरे ध्यानमे एकमात्र युक्ति यही है कि हमारा आत्मा जब 
भगवानका सड्भ चाहता है, तब भगवानसे सहायता, पथनिर्देश और 
बल प्राप्त करने चलता है, तब भगवान्‌ उसे मिलते हैं और उसकी इच्छा 
पूर्ण करृते हैं। आपत्कालमें जिन भगवानकी ओर मुड सकते और इस 
विश्वाससे निश्चित्त हो सकते है कि वे हमारी सब आवश्यकताओको 
पूर्ण कोगे, उन भगवानके प्रति हमारे हृदय और मन-बुद्धिमे जो 
लालसा है, उस लालसाको पूर्ण करनेवाली जो दया है, वही भगवान्‌का 
स्वरूप है। भगवान्‌ हमारी केवल भौतिक आबश्यकताओको ही पूर्ण 
नहीं करते, प्रत्युत यह आश्वासन देकर निश्चिन्त कर देते हैं कि अभी 
हमे उनकी जिस कृपाकी आवश्यकता है, वह कृपा वे हमारे ऊपर 
करेगे और भविष्यमें हमारी सब उलझनोको सुलझाकर सब रहस्योको 
खोल देगे। वे भगवान्‌ ईसारूपमे जो हमारे इतने समीप आ गये और 
मानुषी तनुकी बद्धता स्वीकार कर हमलोगोकी मुक्तिके लिये जो 
आत्मबलिदान कर गये और मृत्युके पश्चात्‌ फिर उठकर जो स्वर्गको 
सिधारे, यही बात हमे उनके प्रेमका पूर्ण आश्वासन दिलाती है। वे 
प्रत्येक आपत्कालमे हमारी सहायता करनेको तैयार रहते हैं, इस 
विश्वास और इसकी प्रत्यक्ष अनुभूतिमे बडा आनन्द है, फिर मृत्युके 


पश्चात्‌ उनके चिरन्तन सख्यका आनन्द हमलोगोको अवच्य ही प्राप्त 
होनेवाला है। 


झ्रर इंश्चरकी सत्ता और महत्ता 

४ड--क्या आप अपने जोवनकी ऐसी कोई घटना वर्णन कर 
सकते हैं कि जिससे ईश्वर्के अस्तित्त और उसकी दयामें हमार 
विश्वास बढ़े ? 

आजसे करीब इकसठ वर्ष पहले मुझे इस बातका अनुभव हुआ 
कि ईश्वर्कां सजीव विश्वास और भरोसा होनेसे जोबनमे कितना बडा 
अत्तर हो जाता है। उसके पूर्बमें नास्तिक तो नहीं था, पर उस समय 
यह मानना कि ईश्वर है और बह सारे जगतके और सब मनुष्योके 
प्रपश्लोका शासक है, एक परम्परासे सुनी हुई शिष्टसम्मत बातकों ही 
केवल मान लेना था। बहुत कालतक मैं इस आवश्यकताका अनुभव 
करता रहा कि मुझे उसका सामीप्य और सम्पर्क प्राप्त होना चाहिये, पर 
इसके लिये मैंने उतना प्रयत्न नहीं किया। बहुत-सो बातें ऐसी थीं, जो 
मैं करता था, पर मन यह कहता था कि तुम्हे नहीं करनी चाहिये और 
उन बातोको नहीं करता था जो मन कहता था कि तुम्हें करनी चाहिये। 
मेरी उन्नीस-बीस वर्षकी अवस्थातक यह क्रम जाये रहा, तब धीरे-धीरे 
मेरा अद्भुत परिवर्तन होने लगा। मुझे ऐसा प्रतीत होने लगा कि प्रभु 
ईसा मेरे बहुत निकट हैं, बल्कि यह कहिये कि मैं उनके निकट हूँ। 
मुझे अब बुराइयोसे बचने और भल्लईका रास्ता पकडनेमें उनको 
सहायता अनुभूत होने लगी। तबसे अबतक प्रभु ईसाके रूपमें 
मिलनेवाला भगवान्‌का वह सद्ड कभी भड़ नहीं हुआ । अपने उच्चतम 
विचारके अनुसार वननेमे मैने प्राय गलतियाँ को हैं और अनेक वार 
मिराश भी हुआ हूँ, पर मेरा भरोसा भगवानूपर ही सदा रहा है और अब 
मेरी अवस्था करीब एकासी वर्षकी हो गयी है। मुझे भगवान्‌की वह 
दया भ्राप्त हे, जिससे में सब कठिनाइयो और जीवनकी सब समस्याओं 
और जदिलताओका सामना कर सकता हूँ, उन्हें हल तो नहीं कर 


श्रीएड्वीन ग्रीव्स इर३े 
सकता, पर उस दयाके बलसे यह विश्वास बनाये रह सकता हूँ कि 
भगवान्‌ सबके ऊपर हैं और अन्तमे उन्हींकी विजय होगी । यह पूर्ण 
विश्वास है कि जीवनमें और मृत्युमें जो कुछ होगा, कल्याण ही होगा। 


सन जै सतसनन+ 


रेवरेंड आर्थर ई० मैसी 

प्रश्न १--ईश्वरको क्यो मानना चाहिये ? 

उत्तर--इसलिये मानना चाहिये कि ईश्वरके सिवा और कोई है 
नही, 'उसीमें हम जीते है, उसीमे चलते-फिरते हे और उसीमे 
रहते हैं। 

अश्वर--ईश्वर्कों न माननेमे क्या हानि है ? 

उत्तर--हानि यही अहंकाररूप बच्धन है, जिसके फलस्वरूप यह 
आधिदैविक और आधिभौतिक दु खभोग है। 

प्रश्ष३--ईश्वस्के होमेमे कौन-कौन-से प्रमाण है ? 

उत्तर--ईश्वरके होनेमे किसी प्रमाणकी आवश्यकता नहीं है। यह ' 
जो कुछ है, सब ईश्वरका प्राकट्य है। 'वह तो मूर्ख है, जो अपने हृदयमे 
कहता है कि ईश्वर कोई है नहीं।' 

प्रश्रट--अपने जीवनकी कोई ऐसी सच्ची घटनाएँ लिखिये, 
जिनसे ईश्वर्की सत्ता और दयामे आपका विश्वास बहुत बढा हो ? 

उत्तर--मेंरे समस्त जीवनका अनुभव यही बतलाता हैं कि 
भगवान्‌ हैं और प्रेमस्वरूप हैं। किसी विशेष घटनाको ही विशेष मानना 
मेरे लिये असम्भव है। मुझे तो प्रतिदिन ही भगवान्‌ पथप्रदर्शक और 
रक्षकरूपसे अनुभूत होते है। 


ब्स्त्न्ल और चतनतत 
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१--क्योंकि ईश्वरमे विश्वास करना अक्षय शान्ति और सुखका घुब 
मार्ग है। जिन लोगोको इस बातका ज्ञान है कि शरीर मन और बुद्धि 
ही नहीं है, बल्कि इनकी अपेक्षा कोई एक महान्‌ वस्तु है, उन्हे अनुभव 
होने छूगता है कि उनके पास मन और बुद्धिकी अपेक्षा कोई अधिक 
स्थायी वस्तु है, जो उनके आदर निवास करती है । यह आत्मा है, जो 
विकार, क्षय अथवा मृत्युको नहीं प्राप्त होता । यह सदा सम रहता है। 
इस आत्मके ज्ञान तथा अनुभवसे मनुष्य कालान्तरमें भगवत्माप्ति करता 
है। जब भगवत्माप्ति हो जाती है, तब मनुष्य शान्ति, विभूति और 
अलननन्‍्द--सब कुछ पा जाता है--जो मानवी प्रयत्रका प्रधान लक्ष्य 
है। हम इच्द्रियोके विषयरूपी जंगलमे इसीलिये भटकते रहते हैं, 
क्षणिक और तुच्छ बस्तुओके पीछे दौड़ते रहते हैं कि कही क्षणभरके 
छिये भी हमे सुख मिल जाय; परंतु जब हमको उनसे संतोष नहीं होता, 
तब हम उनकी अपेक्षा अधिक स्थायी वस्तुकी खोज करते हैं। तब 
हमारा ध्यान अन्तर्मुख होता है और हम देखते है कि हमारे अन्वेषणका 
विषय हमारा अपना ही आत्मा है। आत्माका वास्तविक स्वभाव आनन्द 
है। इसलिये जो मनुष्य अपने आत्मामे ही रममाण रहना सीखते हैं, वे 
खभावतः महान्‌ आनन्दको प्राप्त करते हैं। हमारा ही आत्मा सबका 
आत्मा है। आत्मा एक ही है, जो समानरूपसे सबके हृदयमे निवास 
करता है। यही उत्माओंका आत्मा और प्राणोका आण है। यही जीवन 
है और आध्यन्तरिक प्रकाश है । इस एक आत्माको जानना ही सबको, 


श्श्द्द ईश्वस्की सत्ता और महत्ता 
ब्रह्मको, परमात्माको जानना है। आत्मा जीवात्माके रुपमें तबतक 
कदापि यथार्थ शान्ति और सुखका अनुभव नहीं कर सकता, जबतक 
उसे परमात्माका प्रत्यक्ष नहीं होता। जब मनुष्य अपने देनिक जीवनमें 
अपनी वास्तविक सत्ता अर्थात्‌ आत्माका अनुभव करता है, तभी उसे 
परमात्माका प्रत्यक्ष ज्ञान, विधास और निष्ठा होती है। 

२--इस प्रश्नका उत्तर भी पहले प्रश्नके उत्तरमें ही आभासित हो 
चुका है। ऊँचे दृष्टिकोणसे ईश्वरमे विश्वास नहीं करनेसे ईश्वरका कुछ 
नहीं बिगडता, बल्कि उस मनुष्यको ही हानि होती है जो विश्वास न 
रखनेके कारण अपनी सत्ताके शाश्वत स्लोतके साथ सम्बन्ध रखने तथा 
उसके ज्ञानके द्वाय प्राप्त होनेवाली शक्ति, शान्ति और आनन्दसे बच्चित 
रह जाता है। निम्न तथा विकासके दृष्टि-कोणसे कोई हानि नहीं है, 
मनुष्यके विश्वास या अविश्वासके द्वारा ईश्वस्को वास्तविकता अथवा 
शाश्रत सत्ताका हास या विकास नहीं होता। 

ईश्वरकी सत्ताकां चाहे कितना ही खण्डन अथवा निषेध किया 
जाय, इससे उसमें किल्चित्‌ भी कमी नहीं आ सकती। वह सदा ही 
विद्यमान रहता है। आज जो ईश्वस्में विधास नहीं करते, वे कल या 
दूसरे जीवनमें अपना मत बदल सकते हैं। समय आनेपर सबको 
विकसित, प्रसरित और उन्नत होना पडेगा। मनुष्य जैसे ही विकसित 
होता जाता है, वैसे ही क्रमानुसार ईश्वरकी सत्तामें उसका विश्वास भी 
बढता जाता है। 

३--कोई नहीं; क्योंकि ईश्वरके अस्तित्वके समर्थनमे जो हेतु या 
प्रमाण सामान्यतः उपस्थित किये जाते हैं, वे सतोपप्रद नहीं होते । 
कार्य-कारण-भाव, कर्तृत्व, नियामकता तथा पाप-पुण्यसम्बन्धी हेतु 
इंधरमें निष्ठा लानेके लिये पर्याप्त नहीं होते। इनपर गम्भीर आश्षेप हो 
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सकते हैं। उनका यहाँ विस्तृत विवेचन नहीं किया जा सकता | एकमात्र 
और अत्यन्त निश्चित अ्रमाणका आविर्भाव मनुष्यके मनमे तब होता है 
जब वह उस आत्मानुभवके मार्गपर चलने लगता है, जिसका उल्लेख 
उपर्युक्त पंक्तियोंमें किया जा चुका है। 
न ४--ईश्वर्की दयासे सम्बन्ध रखनेवाली अपने जीवनकी किसी 
घटनाका वर्णन मैं नहीं करना चाहता, इस प्रकारकी घटनाएँ, मेरे लिये 
सदासे प्रचुर परिमाणमे होती आयी हैं। 


सन और सतत 


दीवानबहादुर के” एस“ रामस्वामी शास्त्री 


दूसरोकी ईश्वरविषयक आवद्यकतासे मुझे उतना प्रयोजन नहीं है 
जितना कि अपनी ही ईश्वरसम्बन्धिनी लालसासे है। फिर भी मैं इस 
बातको अच्छी तरह समझता हूँ कि हमारे आस-पासका श्रद्धामय 
बायुमण्डल हमारे अपने विश्वासको दृढ़ बनानेका बडा ही अमोघ साधन 
है। इसीलिये मैं यह चाहता हूँ और इसके लिये प्रयत्न करता 'हूँ कि 
इस आनन्दका सर्वस्ताधारणमे प्रसार हो । इस जडवाद और भोगवादके 
युगमे व्याप्त नास्तिकता (ईश्वरमे अविश्वास) का नाश करनेमे मै जितना 
ही समर्थ होता हूँ उतना ही मे यह समझता हूँ कि मेरा विधास अधिक 
दृढ़ और उन्नत हुआ। 

सभी कालों और देशोके मनुष्योने परमात्मसत्ताको प्राय माना है। 
ऋषियों और साधु-महात्माओने ऊपर-नीचे, बाहर-भीतर सर्वत्र उसकी 
सत्ताका साक्षात्‌ किया है। मानवबुद्धिका यथासाध्य प्रयोग करनेवाले 
दार्शनिको, तार्किकों और वेदान्तियोने उसका अस्तित्व प्रमाणित किया 
है। योगियोंने उस अन्तर्ज्योतिका अनुभव किया है, जिसके प्रकाशमे 
प्रियतमका अजर सौन्दर्य प्रकट होता है। कवियोने उस सौन्दर्यको 
ललित छन्‍्दो और सुन्दर गद्योमे वर्णन किया है। अज्ञेयवाद ओर 
नास्तिकवादके तुच्छ वितडावादोकी अपेक्षा इन घटनाओका प्रमाण 
कहीं अधिक बलवत्तर है, परतु इन सब बातोंके अतिरिक्त हमारी 
अन्तस्तम सत्ताके अन्तस्तल भागकी जो पुकार है उससे बढकर ईश्वरकी 
सत्ताका प्रमाण ओर क्या हो सकता है ? हमारी बुद्धि यह बतलाती है 
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कि इस विश्वको चलानेवाले नियम (ऋतु) का कोई नियामक अवश्य 
है, कोई ऐसा चेतन समष्टि मन है, जो मनुष्योके यायो और युण्योके 
गोरखधधेको जानता है और जो कर्मेकि फलाफलको समयपर जिस- 
तिसको अदान करता है। प्रकृति जड है और मनुष्य स्वार्थी है, अत. 
इन दोनोसे परे कोई प्रभु है, जो न जड है न स्वार्थी, प्रत्युत जो 
अनन्तशक्ति, ज्ञान और प्रेमस्वरूप है। हमारा हृदय हमे, इतने जोरके 
साथ कि जिसके सामने तर्कशाखत्रकी किसी युक्तिका जोर नहीं चलता 
और इतनी तेजीके साथ कि हमारा मन्द गति सशयग्रस्त विवेक पीछे 
ही छूट जाता है और इतना प्रत्यक्ष करके कि गणितको विकट गणनाएँ 
और रास्तेमे ही चक्कर काटनेवाली बुद्धिकी चाले जहॉ-की-तहाँ ही रह 
जाती है, यह बतलाता है कि तुम्हारे अदर प्रेम कभी चमक ही न 
सकता, यदि तुम्हारा कोई प्रियतम न होता और वह तुम्हे पुकारता न 
होता। इस प्रेमभावके उत्पन्न होनेपर कवि टेनिसनने अपनी एक 
कवितामे यह पूछा है कि “यह दूसरा प्रभाव किसने उत्पन्न किया, 
अन्त साक्ष्यकी यह गरमी कहॉसे आयी, जिसके कारण इन्द्रियोकी 
साक्षीपर विश्वास नहीं रह गया ?! * 

प्रत्येक व्यक्तिके अदर एक सहज-च्ञानस्फूर्तिकी शक्ति हुआ करती 
है, जो अकस्मात्‌ दामिनीके दमकनेकी तरह हमारे हृदयाकाशको 
प्रकाशित करती और भगवान्‌के मुखमण्डल्ूका सौन्दर्य और उनकी 
प्रेममधुर मुसक्यानकी मोहिनी छबि दिखा जाती है। निज बोधकी 
गूढतम बातोके लिये प्रमाणकी क्या आवश्यकता 2 इनके लिये प्रमाण 
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३३० ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
हो भी क्या सकता है ? चीनीकी मिठास जिह्नाको ही मालूम होती है, 
क्या इसका कारण बतानेके लिये भी किसी वैज्ञानिककी आवश्यकता 
होती है 2? और क्या वैज्ञानिक यह बता सकता है ? वह एक विद्वानके 
ढगसे यह कह सकता है कि चीनीमे मिठासका एक तत्त्व है और कहीँ 
किसी ख्रायुके अग्रभागपर उस मिठासको ग्रहण करनेकी शक्ति हे, पर 
यह केवल शुष्क पाग्डित्य और अहम्मन्य अज्ञानमात्र हैं। जिस 
व्यक्तिको ईश्वस्की सत्तापर विश्वास नहीं, वही ससारमे सबसे बड़ा 
अभागा मनुष्य है, क्योकि जीवनका जो वास्तविक हेतु, उपयोग और 
महत्त्व हे, उसीको उसने खो दिया हे | पशुमे बुद्धि या सहज ज्ञान-स्फूर्दि 
नही होती, इसलिये वह ईधरको नहीं जान सकता, परतु इन बुद्धि और 
सहज ज्ञान-स्फूर्तिके होते हुए भी जो मनुष्य पशुवत्‌ ही रहता हे, वह 
अपनी इतनी बडी हानि करता है कि जिसका कोई हिसाब नहीं। 
श्रुतिका यह वचन है-- 
इृह चेदबेदीदथ. सत्यमस्ति 
न चेदिहावेदीन्महती विनष्टिः । 
भूतेपु भूतेपु विचित्य धीरा. 
प्रेत्यास्याल्लोकादमृता भवन्ति ॥ 

अर्थात्‌ 'यदि इस जन्ममे ब्रह्मको जान लिया तब तो ठीक है ओर . 
यदि उसे इस जन्ममे न जाना तब तो बडी भारी हानि हे । बुद्धिमान्‌ लोग 
उसे समस्त प्राणियोमें उपलब्ध करके इस लोकसे जाकर अमर हो 
जाते हैं।' 

मैं इस सिद्धान्तको माननेवाला नहों हूँ कि ईश्वरपर अविश्वास 
करनेवाला सदाके लिये नसकमें जा गिरता है। करुणामय अन्तर्यामी 
ईश्वर, जो अज्ञेयवादी और नास्तिकके हृदयमे भी विद्यमान है, कभी 
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ऐसा चिरवियोग अपने और जीवके बीचमे नहीं होने देगा। इस 
दयामय अहैरेकी दृष्टिसे कोई सदाके लिये चच नहीं सकता । यह उस्ले 
पकड़ ही लेगा। 

विज्ञानने जब विश्वकी अत्यदभुत प्रकाण्डताका निर्दर्शन किया, 
तब सचमुच ही धर्मकी बड़ी सेवा की | विज्ञानने यह दिखला दिया कि 
विध परमाणुओसे बना है, प्रत्येक परमाणु धनात्मक (?0ञञ0१०) और 
ऋणात्मक ()४८४०४४०) विद्युत्‌ शक्तिका एकाडु है और यह एक-एक 
सौरमण्डलके समान है, जिसमें अतिसूक्ष्म विद्युत्परमाणु (5॥0८070॥5) 
अपने अत्यन्त सूक्ष्म अन्तरत्च परमाणुओ (7००४७) के चारो ओर 
आत्यन्तिक वेगके साथ घूम रहे है। इस प्रकार यह जड-जगत्‌ गतिमय 
है और यह गति विद्युद्बकिरण (रपवा१0०) है। बस, विज्ञानकी 
गति यहाँतक पहुँचकर रुक जाती है और विज्ञान यह नहीं बता सकता 
कि यह विद्युद्ठेकिरण क्या है। गतिकी यह गतिमत्ता कहाँसे आयी ? 
और बिश्वमे जो यह पराकाष्ठाकी नियमबद्धता देखनेमे आती है सो 
कहाँसे उत्पन्न हुई ? विश्वेक सब अंशोका यह पूर्ण अन्योन्याश्रय कैसे 
साबित हुआ? सर्वत्र सौन्दर्यका यह आश्चर्यजनक परिदर्शन 
कैसे हो रहा है? और इससे भी अधिक आश्चर्यजनक यह जीवनमे 
कैसे सुघदित हुआ है? विज्ञान इन प्रश्नोके आगे मौन है। 
मैथुन और अमैथुनी सृष्टिकी बाते विज्ञान बड़े रम्बे-चौड़े 
पाप्डित्य और आकाझमे गूँजनेवाले ख्वस्के साथ' बतलाता है, 
पर यह सब केवल वाचारम्भण है और कुछ भी नहीं। इस विश्वका 
रहस्य उतना ही आश्चर्यजनक है, जितना कि इसका सौन्दर्य | जीवनसे 
भी अधिक रहस्यमय और आश्चर्यजनक मन है। यदि इस जड जगतके 
भीतर मन ने होता तो यह अपने-आपको कैसे व्यक्त करता? 
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वाल्मीकि, व्यास और कालिदास या शेक्सपियर, मिल्टन और गेटे 
केवल विद्युच्छक्तिसे या केवल प्राणतत्त्से ही कैसे उत्पन्न हो पाते ? 
मनसे भी अधिक आश्चर्यजनक वस्तु है प्रेम। यह प्रेम कहोंसे उमड 
पडता है जो प्रेमास्पदको सुखी, सुरक्षित और निर्मुक्त करनेके लिये 
आत्मोत्सर्ग करनेमे दिव्य आनन्दका अनुभव करता है ? इससे भी 
अधिक आश्चर्यजनक किसी आदर्शके लिये प्रेमावेश है, हदयका वह 
उछल पडना है, जो रत्नजटित राजमुकुटकी अपेक्षा कॉटोके ताजको 
अधिक कीमती समझता हे ओर सबसे अधिक आश्चर्यजनक है-- 
सनातन सौन्दर्य और प्रेमपर प्रेमयोगीका आत्मोत्सर्ग। यह ससार, 
इनकी दृष्ट्िमें, 'प्रेममय, प्रेमी और प्रेमास्पद” है। क्या इन सब बातोसे 
यह स्पष्ट नहीं होता कि अनन्त-असीम ही इस स्रान्त ससीममे समाया 
हुआ है। यद्यपि हमलोग उसे तबतक देख नहीं सकते, सुन नही 
सकते, उसका समास्वादन कर नहीं सकते, जबतक इस जरा-मरणके 
आवरणमे बेंधे हुए है । हमारे चारो ओर वायुमप्डलमे सगीत लहरा रहा 
है, इसे कुछ रेडियोने ही नहीं उत्पन्न किया है। हों, इसे सुनने-समझनेके 
लिये आवश्यकता है सूक्ष्म चेतनताकी, पर यह चेतनता भी उसीकी 
कृपासे प्राप्त होती है। श्रीमद्धगवद्गीतामे भगवान्‌ कहते हैं-- 
दिव्यं ददामि ते चक्षु: पश्य मे योगमैश्वरम्‌ ॥ 

मेरा यह विश्वास है कि भगवान्‌, जो बुद्धि और वाणीके परे होकर 
भी विशुद्ध बुद्धि और वाणीमे आ जाते है, वैसे ही वे चक्षु और श्रोत्रके 
क्षेत्रमे और स्पर्शके क्षेत्रमे भी आ सकते हें। वे सबमें सब कुछ हैं, 
इसलिये हम न केवल उनका चिन्तन और कथन ही कर सकते हैं, 
अल्युत उन्हे देख भी सकते हैं और उनकी चाणी सुन भी सकते हैं। 
उनके अनन्त रूप और अनन्त स्वर हैं। मनुष्यका यह मिध्याभिमान है, 
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जो वह उनके किसी एक ही रूप या वाणीको सर्वोत्तम कहता है। फिर 
भी यह बात सही है कि संसास्के दिव्य अपौरुषेय ग्रन्थ ही उनकी 
वाणीकी पहचान हैं | यदि ऐसा न हो तो चाहे जो दम्भी और पाखण्डी 
आदमी अपने-आपको पहुँचा हुआ बता सकता है और अश्विश्वासके 
इस महापर्वतप्राय रशिको और भी बढा सकता है। अपना कर्तव्य तो 
इतना ही है कि अपने शरीर, मन और इन्द्रियोको शुद्ध करे, क्योकि ये 
भगवन्मन्दिस्के द्वार और ज्राड़्ण हैं। फिर हृदयके गर्भमन्दिस्मे 
भगवानका प्रकट होना उनकी अपनी इच्छापर है-- 

चप्रेबैष वृणुते तेन लभ्य- 
स्तस्वैष आत्मा विवृणुते तन स्वाम्‌॥ 
(कठोपनिषद) 
शुद्धिके साधनोमे यज्ञ, दान और तप “यज्ञों दाने त्पश्नैब 
पावनानि सनीषिणाम'उत्तम माने गये हैं। यह हो सकता है कि 
किसी-किसी प्रकारके यज्ञोका अब प्रचलन न हो, दानके कुछ प्रकार- 
भी पूर्वकाछके अब न रहे हों और कोई-कोई तय भी अब व्यवहास्मे 
न हों, जैसे पश्चाप्रिविद्या, उपकोसलू-विद्यादि उपासना और ध्यानके 
अ्रकार अब केवल व्याख्यान देनेमात्रके विषय रह गये हैं। व्यवहारमे 
उनकी कोई सत्ता नहीं। हठयोगके उम्र प्रकार भी अब कहीं देखनेमें 
नहीं आते और सिद्धियोकी बातें भी बहुत कम सुननेमें आती हैं। बड़े 
मजेसे किसीने यह बात कही है कि अब संसास्मे तपोवन बहुत कम 
रह गये और जैसे-जैसे वन नष्ट हुए, वैसे-बैसे तप भी नष्ट हो गये । 
परंतु पुराने ढंगके जो तप थे, वे नष्ट हुए हैं। अब हमे उन तपोंकी 
करता चाहिये जो कभी नष्ट नहीं होते, जो सनातन हैं। कायिक, 
वाचिक, मानसिक रूपसे जिनका गीताके १७ वें अध्यायमे वर्णन 
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हुआ हे। यज्ञेमें अब हमे जपयज्ञ करना चाहिये, जिसके विपयमे 
भगवान्‌ कहते हैं कि-- 

“यज्ञाना जपयज्ञोउस्मि। 

जप्येनेव तु ससिव्ये ब्राह्मणो नात्र सशय । 

हमे अब भगवत्मार्थना करनी चाहिये--जीवनके ऐहिक सुखोके 
लिये नहीं, बल्कि मनकी अचझलता, प्रसन्नता और दुढताके लिये तथा 
भगवान्‌की सर्वव्यापिनी करुणा और प्रेम पानेके लिये। भगवानके 
नामका हमे निरन्तर जप करना चाहिये और भगवान्‌के लक्षणों और 
गुणों तथा उनके करुणामय लौलाकर्मोका चिन्तन करना चाहिये। हमे 
अपौरुषेय ग्रन्थो और धर्मशाख्रोका अध्ययन करना चाहिये और 
धारणा-ध्यान-समाधिका अभ्यास करना चाहिये-- 

स्वाध्याययोगसम्पत््या. परमात्मा. प्रकाशते । 

हर्बर्ट स्पेन्सरने ईश्वरको “अज्ञेय' कहा। हालमें अलफ्रेड नोयस 
नामक अन्थकारने ईश्वरको 'अज्ञात' कहा है, परतु ईश्वर न तो अज्ञेय है 
और न अज्ञात। वह हमारे अदर है, हमारे चारों ओर है और हमारे 
ऊपर है, इसलिये हमल्येग सिवा उसे जाननेके और कुछ नहीं कर 
सकते, पर हमारा यह जानना एक बार जानकर ही समाप्त नहीं होता, 
उत्तरोत्तर बढता जाता है। 

"मनुष्य जो कुछ ढूँढता है, उसे ढूँढ निकालनेकी कुझो बह स्वय 
ही है। वह ईश्वरके ईश्वरत्वसे बहिष्कृत नहीं, प्रत्युत स्व्य उसका एक 
अश ही है।' 

यह अश स्रय अशी हो सकता है। ईश्वर व्यक्त हे या अव्यक्त 
इस विषयमें जितने वाद हैं, वे मेरे विचारमें व्यर्थ हैं। ईश्वर 

५ आनन्दस्वरूप है, अर्थात्‌ प्रेमखरूप है और, प्रेमस्वरूप होनेसे 
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सौन्दर्यस्वरूप है। आनन्द, प्रेम और सौन्दर्यमे कौन छोटा है और कौन 
बड़ा या कौन पर है और कौन अपर, यह तो व्यर्थकी चर्चा है। 
श्रीमद्धागवतमे कहा है-- 
ब्रह्मेति परमात्मेति भगवानित्ति शब्झते॥ 
श्रीगमकृष्ण परमहंसने व्यक्त और अव्यक्त दोनो ही रूपोमे 
भगवानको प्राप्त किया था, दोनो ही रूपोमे उनकी प्रेमोपासना को थी 
और दोनो ही रूपोमे वे भगवान्‌को बार-बार देखते थे। कोई भी मनुष्य 
चाहे तो अपने इस आपातक्षुद्र-व्यक्तिववको आनन्दसम्झरवमे निमज्जित 
कर सकता है या इसको उत्कृष्ट बना सकता है। 
आनन्दसमवे.. लीनो. नापश्यपुभयं मुने। 
किसीके भी जीवनमे जो ऐसी घटनाएँ, होती हैं, जिनसे ईश्वरकी 
सत्तापर विश्वास बढ़ता और गहरा तथा घना होता है, उन्हे वर्णन करना 
सचमुच ही बडा नाजुक काम है। किसीने बहुत ठीक कहा है कि “ये 
शब्द प्रकृतिकी तरह ही अन्त स्थित आत्माको कुछ तो प्रकट करते हैं 
और कुछ छिपाये रहते है।' दूसरी बात यह है कि जिन घटनाओका 
* जिसपर जो असर पड़ा हो, उन घटनाओका दूसरोपर भी वही असर 
पड़े, यह कोई जरूरी बात नहीं है, फिर भी दो-एक बाते मै ऐसी 
लिडूगा जो आत्मोपलब्धिका भावगाम्भीर्य और सामीप्य उत्तन्न करनेमे 
कारण हुईं। एक दिन घोर वृष्टि होनेके बाद सूर्यदेव अपनी पूर्ण प्रभाके 
साथ निकल आये और पदार्थमात्रपर अपनी किरणदृष्टि डालने लगे। 
मेहसे धुले हुए फूल-पत्तोपर पड़नेवाली सूर्यप्रभाकी चुति बडी ही 
अद्भुत थी। मुझे ऐसा प्रतीत हुआ मानो संसारके यावत्‌ पदार्थ एक 
सुनहले प्रकाशकी एकतासे एक-दूसरेके साथ जुड़े हुए है, कहीं कोई 
विभिन्नता है ही नहीं; बल्कि एक चमकती हुई एकता है जो कहीं ऊँची- 


३३६ ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
नीची और कहीं सीधी-टेढी रेखाओसे लहराती हुई अनेकताकी इस 
लूहरावदार पोशाकसे उस एकको आच्छादित कर रही है। सत्य आत्मा 
है, प्रेम उसका शरीर और सौन्दर्य उसका आच्छादन है। यह दृश्य 
देखकर मेरे अदर एक ऐसा आनन्द उमड पडा कि मुझे अपना भान 
नहीं रहा। 

एक दूसरे अवसरपर प्रात कालमे मुझे ऐसा आभास हुआ कि मैं 
किसी पर्वतकी गुफामे जा रहा हूँ और बहाँ उस पर्वतपर चढनेवाले 
लोगोकी बडी भीड लगी हुई है। में गुफाके अदर गया और वहाँ यह 
देखा कि एक उच्च आसनपर एक अति मनोहर सुन्दर बालक और उसके 
समीप ही उससे भी अधिक मनोहारिणी सुन्दरी बालिका विराजमान है। 
इन दोनोंकी उम्र पॉच-सात वर्षकी होगी। लोग तरह-तरहकी भेंटे ले 
आये थे, उन्हें वे अहण कर रहे थे। उनके मुखसे मैंने कोई शब्द तो नहीं 
सुना, पर उनकी मुसकान ही क्‍या गजब ढानेवाली थी। 

अभी हांलकी बात है, एक दिन सबेरे मैंने एक स्वप्न देखा जिन 
भूर्तियोको देखा, उनकी पहचानमे कोई गलती मही हो सकती । वे 'शिव 
और पार्वतीकी मूर्तियाँ थीं। इन्हींका जुलूस मैंने देखा। यह कहा जा 
सकता है कि यह जो कुछ देखा, वह उसीका स्मरणमात्र था जो कभी 
जागतेमे देखा हो। ऐसा हो भी सकता है और नहीं भी। अस्तु, 
उन--दोनोने मेरे गलेमें एक-एक हार डाला। मैं जागा, जागकर घरमें 
सबसे अपने सप्नका हाल कहा | 

मुझे प्राय एकबद दाहिनी आँख दिखायी दिया करती है। इसकी 
धनुपाकृति काली भौंके नीचे हेमवर्णकी एक ऐसी प्रेममयी प्रभा देख 
पडती है कि वह मेरी आँखोंपर जादूका काम करके चित्तको बलात्‌ 
अपनी ओर खींच ही लेती है। बार-बार मैंने यह प्रार्थना की कि यह 


दीवानबहादुर के* एस रामस्वामी चार्त्रो ३३७ 
दिव्य नेत्र खुले और अपनी दिव्यातिदिव्य झुतिसे मुझे नहल्लावे, पर मेरी 
यह प्रार्था अभीतक अनसुनी ही रह गयी। क्या इस जीवनमे यह 
ग्रा्था कभी सुनी जायगी ? क्या यह स्वरूप पूर्णतया मुझे देखनेको 
मिलेगा ? यह भगवान्‌ ही जाने। 


स्सन्न और सक्‍त+ 


सर लल्लूभाई साँवलदास 


१--जिन लोगोने इस जगतके कारण और प्रयोजनको समझनेके 
लिये गम्भीरतापूर्वक विचार किया है, उनको अर्वाचीन विज्ञानके द्वारा 
ग्राप्त हुए परिणामों तथा अर्वाचीन और प्राचीन दार्शनिकोंके द्वारा निश्चित 
किये हुए सिद्धान्तोके अध्ययनसे ज्ञात होता है कि विज्ञान और दर्शनकी 
अधिकार-सीमाके परे एक वस्तु है, जिसकी क्रियाशीलता ऐसे दृश्योमे 
व्यक्त हो जाया करती है, जिनका रहस्योद्घाटन विज्ञानके द्वारा नहीं होता 
तथा जिनका निर्णय तथाकथित वैज्ञानिक रीतिद्वारा नहीं किया जा 
सकता। उस शक्ति अथवा सत्ताके गुणोके वर्णन वैदिककालीन 
ऋषियोकी 'नेति-नेति'के द्वारा सम्यक्रूपसे होता है। उस शक्तिको 
परबहा, हिरण्यगर्भ, ईश्वर, पुरुष, भगवान्‌ अथवा देव जिस मामसे 
मनुष्य चाहते हैं, पुकारते है। जब विज्ञान जगत्‌के रहस्यके उद्घाटनमें 
असमर्थ होता है, तब प्राय हम सबके भीतर इसके समाधानकी 
उत्कण्ठा होती है, जो हमे किसी देवी शक्तिमे विश्वास करनेके लिये 
विवश करती है, जिसे हम ईश्वर कहते हैं। मे समझता हूँ कि ईश्वरकी 
सत्तामे विश्वास करनेमें यह सर्वश्रेष्ठ प्रबल प्रमाण है। 

२--5च ब्राह्मण-वरमें उत्पन्न होने तथा सनातनी देवी और 
देवताओके विश्वासमे पाले-पोसे जानेके कारण पाश्चात्त्य लेखकों तथा 
धार्मिक हिंदू सुधारकोके खण्डन-मण्डनके सम्पर्क आनेपर मेरे 
हृदयको गहरी ठेस लगी। आगस्टस्‌ कौम्ट, हर्बर्ट स्पेसर और 
हकसलेके भ्रन्थोको पढ़कर मेरी श्रद्धा मूलत लडखडा गयी। 


सर लल्लूभाई साँवलदास ३३९ 
चार्व्स त्रैडला और श्रीमती एनी बेसेन्टके लेखोने मेरी बीस बरसकी 
अवस्थायें ही मुझे सशयवादी »87०५7८बना डाला । यद्यपि मैं खुले 
तौरप( ईश्वरएको अस्वीकार करता था, परतु बहुधा अपने विज्ञानके अधूरे 
ज्ञमपर में निराश हो जाया करता था। जेसे-जैसे समय चीतता गया 
और जेसे-जैसे मुझे यह जान पडने लगा कि विज्ञान और अर्वाचीन 
दर्शन परम ज्ञानके द्वारको नहीं खोलते, बैसे-ही-वैसे मेरी निराशा बढती 
गयी। इसी सन्दिग्ध मानसिक दरामें मेरे श्रद्धास्पद गुर औीरामकृष्ण 
भाष्ठाककरने मेरे हाथमें एव उद्याग०5 की ४थ्यालाहड एऐ 
रिथाहात७8 083०7ठवाट्ट नामकी पुस्तक दी। यहींसे मेरे धार्मिक 
जीकममें परिवर्तन प्रारम्म हुआ। 

विज्ञान और दर्शनके परे कोई शक्ति है, इस विश्वासका बीज मेरी 
बढ़ी लडकीकी दु साध्य बीमारीके अवसरपर मेरी स्वर्गीय पत्नीकी 
ईंधरीय भावनाके द्वारा पल्लवित हुआ । मेरी दूसरी लडकीने जब अपनी 
दीर्घकालीन और दु साध्य बीमारीमें अत्यन्त शारीरिक पीडासे दु खित 
रहते हुए भी भक्ति और श्रद्धाके पदोंकी रचना की, तब उसके प्रभावसे 
मेरी इंश्वरास्तित्वकी श्रद्धा और भी अधिक बढ गयी । इस प्रकार जिस 
अभूषपूर्व श्रद्धासे मैं सम्पन्न हुआ, वह न तो मेरे बचपनकी श्रद्धा थी 
और न हमारे सहस्नश देशवासियोंकी श्रद्धा थी, परतु मेरे अयोजनके 
लिये यह पर्याप्त थी। ईश्वर्में इस प्रकारकी आस्थाका पुर्र्बार होना उस 
प्रभुकी महती दयाका एक चिह्न है। मैंने उसकी कृपा तथा रक्षाके 
अनेकों प्रसगोका अनुभव किया है, परतु चे मेंरे व्यक्तिबवसे इतना घनिष्ठ 
सम्पर्क रखते हैं कि उनका उल्लेख न करना ही ठीक है। 


स्न्‍नन और तन 


ह० भ० पं० लक्ष्मण रामचन्द्र पाड्गरकर, बी० ए० 


ईश्वर विश्वास प्रकाश है और अविश्वास अन्धकार है, इसमे एक 
भावात्मक वस्तु है और दूसरी इसके विपरीत केवल अभावात्मक । मैने 
अपने सारे जीवनमे प्राय प्रकाशमे चलनेकी चेष्टा की है ओर इसीलिये 
अन्धकारपर विचार करना भी मेरे लिये अत्यन्त कठिन है। ईश्वरमे 
विश्वास ईश्वर-प्राप्तिको पहली सीढी है । यह बाणीका विषय नही, बल्कि 
रहस्यमय आनन्दका विषय है और इस विषयमे मैं अपनी असमर्थताका 
अनुभव करता हूँ। तथापि उस मराठी कविके अनुसार कि 'पक्षिगण 
विस्तृत आकाशमे अपनी शक्तिके अनुसार ही उडते ह, उसी प्रकार 
मनुष्य भी अपनी शक्तिके अनुसार (अनन्तइक्तिसम्पन) भगवानका 
चिन्तन अथवा गुणकीर्तन करते है मेंरे समान पामर जीव उस प्रय्रमे 
लगमेका साहस करता ह, जिसमें तुलसीदास ओर तुकाराम-जैसे महान्‌ 
सत असमर्थता प्रकट करते हे। भगवत्-सड्भीत या प्रार्थना आत्माका 
मड्डल-सुर है, उससे गायक भक्त पवित्र ओर तल्लीन हो जाता हे। 

मेरे सामने चार प्रइन रखे गये है-- 

इनमेसे पहले तीन प्रश्न एक-से हैं और आस्तिकता अथवा 
नास्तिकतासे सम्बन्ध रखते हे, चौथा प्रश्न वेयक्तिक है ओर अधिक 
उत्कृष्ट है। मेरे विचारसे तर्क, युक्ति अथवा हेतुओसे नास्तिक पुरुष 
आप्तिक नहीं बनाये जा सकते और न तर्कद्वारा आस्तिक ही 
आस्तिकताकी ओर बढता है। तकेद्वारा हम प्रेम नहीं करते। हम 
विश्वास या प्रेम इसोलिये करते हें कि वैसा किये बिना हम रह नहीं 


ह० भ० प* लक्ष्मण रामवद्ध पाड्नाएकर, ची० ए० ड्डर 
सकते। मात-पितमें हमारे ग्रेमका कारण तर्क नहीं है। प्रेम सम्मवतः 

एक अत्तसल है, जिसको कुछ मनुष्य साथ लेकर जन्मते हैं और कुछ 
दिया साथ लिये। भक्त प्रह्मदके विषयमे कहा जाता है कि भगवानमें 
अक्म ख्ाभाविक प्रेम था--तस्थ नैसर्मिकी रतिः। एकनाथ 
महज कहते हैं कि वे जन्मसे भक्त थे, जन्मसे ही वे अगवत्‌प्रेमी 
ओर भगवानके सेवक थे। सम्भव है कि यह पूर्वजन्मेंकि सुकरमेंका 
पह हे! शुद्ध खाभाविक और निर्दोष प्रेम एक (ईश्वज्दत्त) उपहा 

है। कहा जाता है कि कवि, वीर और दार्शनिक उत्पन्न होते हैं, बनाये 
मं जाते । इसोलिये विशिष्टरूपसे भगवानक्का प्रेमी भी प्रेमको साथ 
लेकर ही उत्पन्न होता है। इससे यह कदापि नहीं समझना चाहिये कि 
अविश्वासी पुरुष कभी विश्वासी बन ही नहीं सकता। मैं एक ऐसे 
म्लुथकी जानता हूँ, जिसने पचास वर्षेतिक ईश्वरकी उपेक्षा करते हुए 
पषमय जीवन विताया। अचानक उसका परिवर्तन हुआ और अपने 
जीवनके अन्तके दस वर्षोको उसने यथार्थतः ही संत-जीवनके रूपमे 
विताया। मेरा विचार है कि कट्टर-से-कट्टर नास्तिक भी ईथवरमे विधास, 
यहाँतक कि प्रेम भी कर सकते हैं। कोई भी ऐसा पापी नहीं हो सकता, 
जे सन्पागंपए न आ सके और कोई ऐसा नास्तिक नहीं हो सकता, जो 
अध्िकताकी ओर न लौट सके। ऊपर जिंस मनुः्यका मैंने संकेत 
किया है, उसे अवानक एक धर्मात्मा योगीके सत्सज्ञा सुअवशर 
मिला और बह छः महीने उनके साथ रहां, अ 32233 480 का 
वह पापी एक संतके रूपमें परिणत हो गया। मेए नि 

नस्तिक परत और युक्तियोसे नहीं, जटिक ईश्वए-ममी और धर्म 
पु्णोके सहवाससे ही आस्तिक जन सकता है। सरल मे. अडानोको 
पुरुपोका सहवास एक महती _्रयात्मिका दक्ति है, लड़ 


इडर इश्वरकी सत्ता और महत्ता 
तोड-फोडकर उसपर पत्षित्र जलका सोता बह्य देती है। अजामिल, 
अघासुर, कुब्जा, बकासुर, पिंगला प्रभूति इसके उदाहरण हैं। 
रामायणके प्रणेता महर्षि वाल्मीकि इसके सुन्दर उदाहरण हैं। यहाँतक 
कि गोस्वामी तुलसीदासजी भी अपनी ख्रौके उपालम्भसे सत्पथको प्राप्त 
हुए है। गोस्वामी तुलसीदासजीने ठीक ही कहा है कि-- 
“बिनु सतसंग बिवेक न होई। .... ....... पता 

ईश्वरमे विश्वास करना ईश्वर-प्राप्तिकी प्रथम सीढी है । श्रद्धा, भाव, 
विश्वास, निष्ठा--इन सबंका एक ही अर्थ है--ईश्वस्के अस्तित्वमे 
अचल विश्वास । श्रद्धाहीनता ईश्वर-प्राप्तिके समस्त साधनोपर पानी फेर 
देती है। विधाससे भगवानूमे भक्ति, रति या प्रेम होता है। भगवान्‌ और 
भगवानकी सृष्टिसे प्रेम ही भक्ति है। श्रद्धा हो ईश्वरीय ज्ञानका द्वार 
है---'श्रद्धावॉल्लभते ज्ञानम्‌' कहा है, 'तर्कवॉल्लभते ज्ञानम' 
कदापि नही। समस्त तर्क और युक्तियाँ उसके सामने क्षीण हो जाती 
है, अथवा उसमे लोन हो जाती हैं, वह इन सबसे परे हे--“यो बुद्धेः 
परतस्तु सः ४ वह बुद्धि, मन तथा इन्द्रियोसे परे है। जब तुम एक बार 
उसे प्राप्त कर लोगे, तब बुद्धि, मन, इन्द्रियाँ और शरीर, यही क्यो, 
अखिल विश्व उसके द्वारा परिचालित तथा उसीमे स्थित अनुभूत होगा। 
वस्तुत प्रभुके सिवा कुछ है ही नहीं। बस, केवल एकमात्र ईश्वर है। 
वही सब कुछ है। अपने-आपको उसमे मिटा देना ही ईश्वर-प्राप्ति है। 
ऋग्वेदका 'नासदीयसूक्त'और भगवद्वीताका 'ज्ञेय' (अध्याय १३ 
इलोक १२ से १८) जहाँतक शब्दको शक्ति है, वहॉतक ईश्वरके परम 
सत्य भावको अभिव्यक्त करते हैं। यद्यपि ईश्वर भावना नहीं बल्कि सत्य 
तत्त्व है, उसकी प्राप्तिके लिये उच्चतम साधना आवश्यक है। उसके 
लिये मनुष्यकी किसी मार्गका अनुसरण करना होगा। केवल जानने 
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और विचारनेस ही काम नहीं चलेगा, बल्कि जीवन और आचरणमे 
उसे लाना और वैसा बनना पड़ेगा। भक्ति या प्रेमके द्वारा आप उस सगुण 
और निर्गुणस्वरूप परमात्मामे एकलवको प्राप्त हो सकते हैं । एक ही अनेक 
है और अनेक ही एक है। अच्छा, वह मार्ग कौन-सा है ? आपको 
कहाँ मिलेगा ? कौन उसे दिखलायेगा ? जो उस मार्गसे जाकर वहाँ 
पहुँचे हैं, उनके सिवा कौन उस मार्गको दिखला सकता है ? केवल 
सत-महात्मा ही उस मार्गको दिखला सकते है । स्वानुभवके बलपर वे 
बतलाते हैं कि ईश्वर तुम्हारे भीतर है, उसको खोजो । मार्ग और साध्य 
दोनों एक ही हैं। उपनिषद्‌, गीता, भागवत, संसारके समस्त धर्मग्रन्थ 
तथा साधु-महात्माओके बनाये गन्थोका स्वाध्याय, नित्य दैनिक संध्या, 
पवित्र मन्दिरों और तीर्थोका दर्शन करना, दूषित अन्थो, मनुष्यों और 
सम्भाषणोसे बचना--यह समस्त साधकोके लिये (विशेषकर 
प्रारा्भिक साधकोंके लिये) कुछ आवश्यक साधनाएँ है। इनसे आत्मा 
पवित्र होता है, बल्कि यह प्रतीति होती है कि आत्मा सदा ही पवित्र 
है। ईश्वर्का स्वागत करनेके लिये अपने हृदयरूपी मन्दिस्का द्वार खोल 
दो और फिर देखो कि वह वहाँ पहलेसे ही मौजूद है। तुम्हारे 
शरीर-यन्रका संचालक भी तो वही है। जैसे भक्त धुब कहते 
हैं-..'जो मेरी रसनामे वाणीका संचार करता है, हाथ और पैरोको 
चलता है, मुझे शब्द-श्रवणके योग्य बनाता है तथा मेरे समस्त शरीरमें 
व्याप्त है--उसको मैं देखता हूँ---उसके लिये मेरा नमस्कार हो ।” ईधर 
हमारे भीतर भी है और बाहर भी | समस्त धर्म साधन है। अहड्ढारको 
नष्ट करके यह अनुभव करना कि केवल वही एक है और वही सब 
कुछ है, साध्य कहलाती है। वही व्यापक और साध्य है, वह साकार 
है और निराकार है। वह सगुण है और निर्गुण है। वही उपास्य और 
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उपासक है| वही सब कुछ है। वह “सत्यं शिवमद्वैत्म'है | विश्वास, 
श्रद्धा, प्रेम तथा अनुभूति आत्माके लिये अत्यन्त ही शक्तिप्रद 
और आननन्‍्दप्रद होते हैं। ईश्वर-विश्वासी सहज ही आन्तरिक शत्रुओका 
सामना करता है ओर दक्तिसम्पन्न होता है। नास्तिकका अवलम्बन क्या 
हो सकता है ? तन, धन, जन और मित्र समय पड़नेपर नहीं ठहरते। 
नास्तिक बेचारा अकेला पड़ जाता है। आस्तिकके लिये भगवान्‌ 
उसकी शाक्ति तथा आनन्दके स्तम्भ होते है। 'संशयात्मा 
विनश्यति'और “न में भक्तः प्रणश्यति' ये दो दिद्याएँ है, इनमेसे 
तुम जो चाहो चुन सकते हो। 
भगवानने दुनियाके महान्‌ ग्न्थ भगवद्वीतामे अपने भक्तोकों 
बहुत-से आश्वासन-वाक्य दिये हैं-- 
(१) 'योगक्षेमं वहाम्थहप्‌॥! (६ २२) 
(२) 'ददामि बुद्धियोग॑ त॑ येन मासुपयान्ति ते ॥! 
(१०। १०) 
(३) 'तेपामज्ञानजं तम:--नाशयाम्यात्मभावस्थ: ॥” 
(१०। ११) 
(४) "तेषामहं समुद्धर्ता मृत्युसंसारसागरात्‌ ॥' 
(१२। ७) 
(५) “अहं त्वा सर्वपापेभ्यो मोक्षयिष्यामिं मा शुच्च: ॥! 
(१८। ६६) 
आस्तिकके लिये स्वयं श्रीभगवान्‌ इस प्रकार अपने ऊपर 
जिम्मेवारी लेते हैं; परंतु नास्तिकके लिये कोई आधार नहीं है। उसे 
किसके द्वारा और कहाँसे सहायता मिल सकती है ? आस्तिकके लिये 
भगवानके ये आश्वासन किलेबन्दियोंके समान हैं ओर वह इनके भीतर 
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जगठभुके द्वारा रक्षित हुआ सुखसे विश्राम करता है। भगवदभक्त और 
भगवत्‌-प्रेमी माता-पिताकी संतान होनेके कारण धार्मिक वातावरणमे 
पाले-पोसे जाने तथा अपनी सुदूर और विस्तृत यात्रामे धार्मिक 
पुरुष-सख्रियोके सत्सड़मे रहनेके कारण एवं आध्यात्मिक साहित्यके 
अध्ययनका व्यसनी होनेके कारण मुझे कभी ईश्वर्के अस्तित्वमें विश्वास 
करनेके लिये त्तककी आवश्यकता नहीं पड़ी। मैं सदा ही अपने 
शरसेरकी रग-रगमे उसके अस्तित्वका अनुभव करता था। उसकी दया 
मेरी मूल सम्पत्ति है, उसकी करुणा मेस कबच है, उसका चिन्तन मेरा 
परम आनन्द है तथा उसके भक्तीके साथ सम्भाषण मेरा स्वर्ग है। क्या 
मछलीको पानीसे ग्रेम करनेके लिये शिक्षा देनेकी आवश्यकता है ? मैं 
कह चुका हूँ कि भक्त अह्ादका ईश्वरके अ्रति नैसर्गिक (स्वाभाविक) 
प्रेम था। अपने लिये ऐसा कहना असड्भत जान पडता है; परंतु इसमे 
सत्यताकी कुछ भी कमी नहीं। जिस प्रकार जलकी घाराके साथ पुष्प 
बहता जाता है, उसी प्रकार मेरा मन भक्ति-गड़ाके प्रबाहमें प्रवाहित 
होता चला जा रहा है। मैं भगवानमें विश्वास और भक्ति रखता हूँ। 
सम्भव है कि मुझे लक्ष्यकी प्राप्ति देरसे हो, परंतु सत-महात्माओंद्वारा 
सचालित भगवद्भक्तोंकी सेनाका एक तुच्छ सिपाही होनेमे ही मुझे पूरा 
सत्तोष है। मेरी गाड़ी, जो मार्मच्युत हो गयी थी, अब दुरुस्त हो गयी 
है और अब मैं अपनेको उसकी छत्रछायामे सुखी और सुरक्षित पाता 
हूँ, जो मेरी जीवनरूपी गाड़ीका गार्ड और ड्राइवर दोनो है। मेरे समस्त 
वर्क, युक्तियों और हेतु बहुत पहले श्रद्धाके पात्रमे विलीन हो गये हैं। 
मेरे मन, चुद्धि तथा आत्मापर उसने अधिकार कर लिया है। बस वही, 
केवल वही, एकमात्र अकेला वही रह गया है, उसके सिवा और कुछ 

“भी नहीं है। ओह ! उसके चिन्तन और ग्रेममें कैसा आमन्दका सागर 
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उछल रहा है। कैसा परमानन्दका स्रोत बहता है। 

अब मैं यह स्पष्ट करना चाहता हूँ कि में नास्तिकताके चक्करसे 
किस प्रकार बचा | सन्‌ १८९४ ई० मे में पूना फर्ग्युसन कालेजमे पढता 
था, वह एक परिवर्तनका युग था। प्राचीनताका स्थान नवीनता ग्रहण 
कर रही थी। हमारे अधिकाश दरिक्षित पुरुष पाश्चात्य आचार-विचारसे 
प्रभावित हो रहे थे। पचीस वर्षतक महाराष्ट्रके शिक्षितोके मनपर मिल, 
स्पेन्सर और हक्सले शासन करते रहे। हमारे अग्रेजी और लाजिक 
(तर्कशासत्र) के अध्यापक फर्ग्युसन-कालेजके प्रिसिपल श्रीयुत 
आगरकर महादशय थे। वे एक महान्‌ सज्जन पुरुष थे तथा सामाजिक 
सुधारके कर्णधार समझे जाते थे। वे अपने कालेजके विद्यार्थियों तथा 
साधारण जनतामे अपने सर्वप्रिय पत्र “सुधारक' द्वारा नवीन 
भावनाओका प्रचार करते थे। उन्होने प्राचीन साहित्य और प्राचीन 
आचार-विचारोंसे मुख मोड लिया था। वे देश-भक्त थे, परतु पाश्ात्त्य 
सभ्यताका उनके ऊपर पूर्ण प्रभाव था। मुझे विद्यार्थके रूपमे उनके 
साथ छ वर्षोत्क रहना पडा। वे खुल्लमखुल्ला नास्तिकवादका प्रचार 
करते थे। हिंदू-धर्मशासत्र ओर प्रत्येक प्राचीन बातके प्रतिकूल उनके 
लेखोंका नवयुवकोंके ऊपर बडा ही प्रभाव था और अबतक है । युक्ति 
और तर्क उनके प्रधान अख्र थे और उनके द्वारा बडी ही निष्ठुरतासे 
उन्होने प्राचीन आचार-विचारके ऊपर आक्रमण किया था। उनकी 
प्रेरणासे अविश्वास (नास्तिकता) का जादू मुझपर भी काम कर गया। 
मैंने सोचना आरम्भ किया कि ससार बिना ही ईश्वरके निरालम्ब हे | मेरा 
मन ईश्वर-विधास और अविश्वासके बीच चक्कर काटने लगा। मेरे घर 
और कार्लेजके प्भाबोंमें परस्पर युद्ध मच गया। आस्तिकताकी गोदमें 
अज्ञानकी ओर जाते समय एक वर्षतक मुझे व्याकुलता और बिपादका 
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अमुभव होता रहा। मै निराश, संशयम्रस्त और किंकर्तव्यविमूढ़ बना 
रहा, परंतु मैं तो श्रद्धा, संतोके जीवन और संत-साहित्यके प्रचार तथा 
पुररुद्धारके लिये नियुक्त किया गया था, अतएव भगवानूने मुझे 
नात्तिकताके गर्तसे निकालना चाहा। एक दिन साययंकालके समय मे 
पूनसे तीस मील दूर एक पहाड़ीके शिखरपर ध्यान कर रहा था। मैं 
अचानक इस यखस्विर्तनशील दृश्य जगत्‌की नश्वरतासे निकलकर नित्य 
निर्विकार ब्रह्मावस्थामें जा पहुँचा। आधे घटेतक मैं अपने-आपको 
पूर्णयया भूल गया और पूर्णानन्दमे निमज्जित हो उठा। वह एक 
प्रकाककी समाधि थी। यहीं मेरे अन्तर्जीवनमे परिवर्तन हो गया। मुझे 
एक नवीन जन्म प्राप्त हुआ। यह समाधिदशा मुझे अकस्मात्‌ और 
केवल भगवान्‌की दयासे प्राप्त हुई थी; क्योकि उस समय मैं अपनी 
औओस्से कोई चेष्टा करनेयोग्य न था और न यह वह समाधि थी जो 
येगाध्यामके द्वारा ग्राप्त होती है। मैं पथश्रष्ट हो रहा था। दयामय प्रभुने 
मुझे बचाया। मै अनुभव करने छूगा कि अभुने अपने-आपको सदाके 
लिये मेरे सामने प्रकट कर दिया। मुझे विश्वासके लिये एक आश्रय 
मिल गया और मैंने अपने खोये हुए विश्वासको पुन. पा लिया। दूसरे 
हो दिन मैने रामदास और तुकारामके मन्‍्थ खरीदे और नवीन दृष्टिसे 
उनकी भावनाओमे प्रविष्ट हुआ । तबसे गीता और भागवत, झनेश्वर 
और एकनाथ, रामदास और तुकागम मेरे उत्साहवर्द्धक साथी हो गये। 
अध्ययन और ध्यान तथा धार्मिक महात्माओंके सत्सज्ञसे में अपनेमे 
गैक्तिका अतुभव करता हूँ। से उस सुन्दर पथका पथिक हूँ, जो 
ईंधस्वकी ओर रे जाता है। मै आज भी अपने उस पुराने मोफेसरको 
श्रद्धा तथा प्रेमकी दृष्टिसे देखता हूँ। मेरे बिषयमे किसीको भ्रान्ति न हो, 
इसलिये मैं स्पष्ट कह देना चाहता हूँ कि मुझे अभीतक ईश्वर्की प्राप्त 
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नहीं हुई है। मैं अभीतक अपनी उपासनाको ईश्वरीय दयाके साथ 
दृढतापूर्बक बढानेमे समर्थ न हो सका हूँ। इस बातमे मै अस्थिर और 
अपराधी हूँ, परतु मै इतना कह सकता हूँ कि विश्वाससे श्रद्धाकी ओरका 
तथा श्रद्धासे ईश्वर-प्राप्तैको ओरका मार्ग सोम्य, सुखप्रद और 
आनन्दमय है। ईधवर सचमुच महान्‌ और दयालु है, हम उसे जितना 
चाहते हैं, उसको अपेक्षा कहीं अधिक वह हमें ससार-सागरसे उद्धार 
करनेके लिये चिन्तित रहता है । वह समस्त दीन-दु खी और विपदग्रस्त 
जीवोको प्यार करता है, उनके लिये उसकी करुणाका पार नहीं । हमारे 
अपने कल्याणके लिये वह हमलोगोसे पूर्ण आत्म-समर्पणकी आशा 
छकरता है। वह घिवस्त्रा गोपियोसे--नि स्वार्थ प्राणियोसे, जिन्होंने 
कामनारूपी समस्त बस्त्रोंको दूर फेक रखा है, सदा प्रेम करता है। वह 
अनुग्रहसे पूर्ण है और माताके बात्सल्य-प्रेमसे भी अधिक प्रेमपूर्वक 
हमारी ओर देखता है। हमे अपनी ओर बढते हुए देख, वह सदा 
सहायता करनेके लिये तैयार रहता हे। हमें आगे अर्थात्‌ अन्त्रात्माकी 
ओर बढ़ना चाहिये । वह हमारे समीप है, हमारे भीतर और बाहर है 
तथा सृष्टिके प्रत्येक रूपमे अभिव्यक्त हो रहा हे। वह हमारी उन्नतिकी 
निगरानी करता है और हमे अपनी ओर ले जाता है। हम समस्त 
प्राणियोके रूपमे उसके साथ प्रेम करना सीखे । हमें आनन्दित होना 
चाहिये कि हम उस प्रभुके हें और उसके भीतर हैं! उपनिपद्‌ कहते 
हैं कि वह आनन्द-स्वरूप हे--'रसो वे सः ।” सत तुकास्रम कहते 
हैं कि वह 'आनन्द-सिन्धु' हे । 

मुझे अपने प्रारम्भिक जीवनकी एक घटना याद आती हे, जिससे 
ईश्वर-प्रार्थनाकी महत्ता सिद्ध होती है । उस समय में केवल आठ वर्षका 
था। मेरे पिता रामभाउ अत्यन्त धर्मात्मा पुरुष थे। वे प्रतिदिन 
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प्रात काल चार बजे उठते, स्नान करते और फिर दोपहस्तक पूजामे बैठे 
रहते। प्रतिदिन सम्पूर्ण गीताका पाठ और बिष्णुसहखनामके दस पाठ 
करते थे। आधुनिक पुरुष उन्हे सम्भवतः शिक्षित (50छव्य८०) न 
कहें, क्योंकि वे आमीण थे और केवल टूटी-फूटी सस्कृत जानते थे, 
अग्रेजीसे बिलकुल अनजान थे, परतु जीवनकी पवित्रता तथा आत्माकी 
दृष्टिसे वे अद्वितोथ थे। उस समय हम पूनासे सोलह मील पश्चिम और 
आलन्दीसे लगभग बारह मील उत्तर एक गाँवमे रहा करते थे। यह 
वही आहन्दी तीर्थ है, जहाँ गीताके प्रसिद्ध भाष्यकार और महाराष्ट्रके 
प्रचीन कवि और दार्शनिक ज्ञानेधर महाराजकी समाधि है। उस आठ 
वर्षकी अवस्थामें मैं मूच्छाकि रेगसे आक्रान्त था। दिनमें मुझे आठ या 
देस बार मूर्च्छा आ जाती थी। मेरी माता तथा मेरे दूसरे सम्बन्धी मेरे 
जीवनसे निराश हो गये थे। मेरे पिता बहुत ही नि स्पृह थे। एक बार 
वे लोगेके बहुत कहते-सुननेपर बाध्य होकर पूनाके चतुर डाक्टरोको 
दिखलनेके लिये मुझे ले चले। उन्होने मुझे बैलगाडीमे बिठाया और 
गडीवानसे पूनाके बदले आलन्दी ले चलनेके लिये कह दिया। इस 
उकार हम आलन्दी पहुँचे। पवित्र इन्द्रायणीमे स्नान किया और 
शनेश्वर्के मन्दिर्मे गये। मेरे पिताने भक्तिपूर्वक पूजा की और मेरे 
शिस्को श्रीज्ञनेश्वरके चरणोमे रख दिया तथा आँखोमे आँसू भरकर 
हंदयभरकर जोरसे प्रार्थना करने लगे--'हे जञानेश्वर ! हे मेरी माता । 
में इस लडकेको तुम्हारे चरणोमे रखता हूँ। में तुमले बढकर कोई उत्तम 
तय नहीं जानता और न तुम्हारे चरणतीर्थसे बढकर उपयोगी कोई 
अप ही जानता हूँ। इस लडकेको तुम्हारी सेवामे अर्पण करता हूँ। 
हरे इसके माता-पिता और रक्षक हो, यदि तुम्हारी इच्छा हो तो इसकी 

, | करे । यह तुम्हारी दयापर छोड दिया जाता है।' सच्चे और यथार्थ 
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ग्रा्थीकी प्रार्थना सुनी जाती है, उसकी कामना पूरी होती है। मैं 
शपथपूर्वक यह घोषित करता हूँ कि तबसे मुझे इस भौतिक शरीरमें 
एक बार भी मूर्च्छा न आयी। इस प्रकार मै अपने जीवनमे एक दुष्ट 
रोगसे बचा था और बचपनमे ही अपने पूज्य पिताके द्वारा महाराष्ट्रक 
प्रधान सत ज्ञानेश्वर महाराजके चरणोमे मैं अर्पण कर दिया गया था। 
ज्ञनेश्वर माताकी जय ! 
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१-२--ये दोनों प्रश्न मेरी समझसे व्यर्थ हैं। ईश्वर हैं तो ये प्रश्न 
ही नहीं बनते। आप यदि चाहें तो यह मान सकते है कि जल, आकाश 
अथवा सूर्य कुछ भी नही हैं और यह भी मान सकते हैं कि इन सबकी 
सत्ताको न माननेमें ही ल्वभ है; परंतु आपके न माननेपर थी इनकी सत्ता 
अवश्य है। इसके अतिरिक्त अपने लाभके लिये झूठी बातपर विश्वास 
करता बुद्धिमानीका काम नहीं । 

यदि हमे यह निश्चय है कि ईश्वर है तो फिर आपके मानने और 
न माननेसे कुछ बनता-बिगड़ता नहीं! 

३--यह प्रश्न कि ईश्वर्की सत्ताको माननेके लिये आपके पास 
प्रमाण हैं ? बिलकुल ठीक है। ईश्वरकी सत्तामें मुख्य तीन ही प्रमाण 
हैं--पहला अनुमान, दूसरा शब्द और तीसरा प्रत्यक्ष । हमारे जो स्वप्न 
सच्चे निकलते हैं, उनके द्वारा ईश्वरकी सत्ता प्रत्यक्ष सिद्ध है! 

४--इस प्रइनमें आप दो बातोको भूलसे एकमे ही रख देते हैं। 
आप मुझसे यह चाहते हैं कि मैं ईश्वर्की सत्ताके प्रमाणरूपमे अपने 
कुछ और अनुभव बताऊँ, परंतु आप साथमें “दया” को भी जोड देते 

| दयाका प्रश्न बिलकुल भिन्न है। पाश्चात्य विद्वानोके मतमे ईश्वर 

सर्वशक्तिमान्‌ एवं दयासागर हैं, किंतु वेदान्त-दर्शनको यह सिद्धान्त 
मान्य नहीं है। महर्षि बादययणने एक सूत्रमें कर्मके सिद्धान्तको माननेके 
लिये “वैषम्यनैर्धण्यप्रसंगात! इस कारणका निर्देश किया है, किंतु 
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हमारे सिद्धान्तके अनुसार मनुष्यको उसके कर्मके अनुसार ही शुभाशुभ 
फल मिलता है। इस कर्मके सिद्धान्तको न माननेसे ईश्वरके अदर 
विषमता (वैषम्य) एवं निर्दयता (नैर्धण्य) का दोष आता है। 
“हिंदुधर्माची तत्त्वे'इस विषयपर मैंने जो कई निबन्ध लिखे हैं तथा 
व्याख्यान दिये हैं। उनमे मैंने इस विषयका विस्तारपूर्वक विवेचन किया 
है। मैं ईश्वरके अस्तित्वके प्रमाणमे अपने एक स्वप्चका उल्लेख करूँगा । 
वह इस भ्रकार है--अपनी 'हिंदुभारतका अन्त” नामक पुस्तकके 
मुद्रण-व्ययमे कुछ कमी पडनेके कारण श्रीमान्‌ महाराजा साहन 
काइमीरको इसे अर्पणकर उनसे कुछ द्रब्य प्राप्त करनेके उद्देश्यसे मैं 
श्रीनगर गया और वहाँ आठ-दस दिन ठहरकर इसके लिये उद्योग 
करता रहा, किंतु सफल नहीं हुआ | मेरे मित्र, जिनके यहाँ मैं ठहरा था, 
मुझसे कहने लगे कि 'तुम कुछ दिन और ठहरो और काइमीरकी सैर 
करो ।' वे मुझे किसी प्रकार भी जाने नहीं देते थे। एक दिन रातकों 
प्रात कालके करीब मैंने स्वप्रमें एक आवाज सुनी--'“ओरे वैद्य ! तू यहाँ 
क्यों पडा है, दक्षिणको लोट जा ।' दूसरे दिन प्रात काल ही एक जरूरी 
तार मिला। बम्बईके निकट शासवने नामक ग्राममे एक वैद्याश्रम है। 
यह तार उसके मुख्याध्यापकका भेजा हुआ था। उसमे लिखा था कि 
'अमुक तिथिको इस आश्रमका वार्षिक समारम्भ है, इसके लिये आप 
अध्यक्ष चुने गये हैं। अत अवश्य पधारिये।' इस तारको पढकर मेरे 
मित्रको आज्ञा देनी ही पडी। बस, फिर क्या था, में तुरत चहाँसे चल 
पडा। लौटती बार मैं इन्दौर होकर आया। वहाँ मेरे एक मित्र सरदार 
कीबे साहब हैं, मै उनसे मिला तो उन्होने मुझसे पूछा कि “आप काइमीर 
क्यों गये थे 2! मेरे कारण बतलानेपर वे बोले--'आप इतनी दूर क्यो 
गये ? में आपको इस हिंदी पुस्तकके मुद्रणके लिये सरकारी ग्राण्टसे 
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एक हजार रुपये देता हूँ।' यह कहकर उन्होने रुपयोका चेक भी उसी 
समय लिखकर दे दिया। में अपने इस स्वप्रपर आश्चर्य करने छगा और 
उस समय मुझे यह दृढ़ निश्चय हो गया कि ईश्वर केवल हैं ही नहीं, 
किंतु वे सबके अन्तःकरणमे रहकर “भ्रामयन्‌ सर्वभूतानि 

यन्नारूढनि मायया'--इस बचनके अनुसार सोरे ससारचक्रको 
यन््रवत्‌ चला भी रहे हैं। 


ै 
| 
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१--ईश्वस्को क्‍यों मानना चाहिये ? 

ईश्वर है, इसलिये मानना चाहिये । मानना उपयोगी है, इसलिये भी 
मानना चाहिये। 

२--ईश्वरको न माननेमे कौन-कौन-सी हानि है ? 

ईश्वरको न माननेसे मनुष्य उच्छूल्लुल होता है और उसके सामने 
कोई पूर्णताका ध्येय नहीं रहता । 

३--ईश्वरके होनेमें कौन-कौन-से प्रबल प्रमाण हैं ? 

ईश्वरके होनेमें प्रबल प्रमाण मनुष्यका अपना अस्तित्व है ! मनुष्य 
है, इसीलिये ईश्वर भी है। जो मनुष्य अपना अस्तित्व नहीं म्ानेगा 
उसके लिये ईश्वरकी सत्ता मानना कठिन है, पर जो अपनी आत्मसत्ता 
मानता है और उसका कार्य अपने शरीरमें होता हुआ विचारदृष्टिसे देख 
सकता है, वह ईश्वरकी सत्ताका अनुभव कर सकता है। 

४--अपने जीवनकी ऐसी सच्ची घटनाएँ लिखिये, जिनसे ईश्वरकी 
सत्ता और दयामे आपका विश्वास बहुत बढा हो। अपने जीवनमे 
अनुभव तो मैं यही करता हूँ कि जो मैं करना चाहता हूँ, वह तो नहीं 
होता, परतु जो स्फूर्ति होती है वह किया जाय तो अल्पायाससे सिद्ध 
हो जाता है। इसलिये मैंने अपना हठ छोड दिया है और जो प्रबल 
प्रेरणा होती है, वही करता जाता हूँ। बचपनसे मुझे यही अनुभव हे कि 
"कोई ऐसी शक्ति है कि जो चक्रवत्‌ भ्रमण कर रही हे और कार्य करा 

- रटी है। आयुके चालीस वर्ष पूर्व यह अनुभव अत्यन्त अस्पष्ट था, 


श्रीक्रीपाद दामोदर सातवलेकर श्ष्प 

अब स्पष्ट है; और इस अनुभवमे जब मै अपनी पूर्व आयु देखता हूँ, - 
तब उसमे एक सूत्रता दीख़ती है जो मैने कभी कल्पना अथवा योजना 
करके निश्चित नहीं की थी। फिर वह किसने की ? जिस किसीने की 
होगी, वही ईश्वर है। 

अब तो मूर्तामूर्त सब ईश्वरका ही रूप है, ऐसा दीखता है। इसे 
ऐसा दिखानेमे जिसका उपदेश कारण हुआ उसने स्वयं दर्शन दिये । मैने 
प्रयल्न भी नहीं किया था। फिर मैं ऐसा क्यो न समझूँ कि एक ही 
नियामक सत्ता है। 


|; 
| 


बाबा राघवदास 


१--मनुष्यकी शक्तियाँ परिमित हैं। इसलिये वह जो भी सोचता 
है, करता है, उसमे अपूर्णता रह ही जाती है । इसलिये बह स्वभावत 
ऐसी शक्तिकी खोजमे रहता है, जिसके सामने बह अपनी अपूर्णताको 
स्वीकार करता हुआ पूर्णताकी ओर अग्रसर हो । उस अदृइय शक्तिको 
हम चाहे जिस नामसे पुकारे, पर वास्तवमे वही ईश्वर है। 

२--ईश्वसको म माननेमे जो हानियों हैं, वे स्पष्ट हैं। आज जो 
इंश्वरको न माननेकी लहर उठ खडी हुई है, उसका मूल ढूँढनेसे स्पष्ट 
पता चलता है कि वह आर्थिक वैषम्यकी भावना है। ईध्वरके साथ 
आर्थिक वैषम्यका सम्बन्ध जोडना न्याययुक्त नहीं। ईश्वरभक्तो 
तथा ईश्वसके माननेवालेने अर्थको प्राधान्य नही दिया है, जबानी 
ईश्वर्का नाम लेनेवाले किंतु हृदयसे कट्टर जडबादी लोगोने ही दिया है। 
अर्थ जीबन-निर्वाहका एक साधन हैं न कि मनुष्य-जीवनका साध्य। 
जिन लोगोने इसी अर्थको आवश्यकतासे अधिक महत्त्व देकर 
'ईश्वर्बाद” को कलकित किया है, उनका आचर्ण इस विषयमे प्रमाण 
मानना भूल होगा। , 

ईश्वरको इसलिये नहीं माना जाता है कि गरीबोको लूटा जाय, 
किंतु इसलिये कि मनुष्यके हृदयमे “अनन्त' की ओर बढनेकी जो 
जिज्ञासा है, उसकी तृप्ति, पूर्ति एबं शान्ति हो। यहीसे ईश्वस्मे श्रद्धा 
उत्पन्न होती है। मनुप्यको केवल भौतिक भोगोसे हार्दिक शान्ति नहीं 
मिलती । बह ऐसी चीजकी तलाझमे सदैव रहता है, जो उसके पास हो 


चाबा राघवदास ३५७ 
और ऐसी हो, जो किसी देश तथा कालमे उससे अलग न हो सके । 
अखण्ड शान्तिकी प्राप्तिके लिये ही मनुष्य ईश्वरकी खोज करता है। 

मनुष्य आदर्शवादी प्राणी है। वह साधारण नियम तथा शक्तियोमे 
ही संतुष्ट नहीं रहता। इसलिये जिन गुणोको वह आदर्श मानता है, 
उनके समुच्चयका पूरा खाका अपने सामने लानेके लिये सर्वगुणसम्पत्न 
ईश्वक्की ओर बह स्वभावतः झुक जाता है। मानवजातिके इतिहासमे 
आदर्शपर चलनेबाले जो सैकड़ो महापुरुष तथा स्त्रियों है, इसका कारण 
आदर्शस्वरूप ईश्वरास्तित्वको स्वीकार करना है। अपनी-अपनी कल्पना, 
परिस्थिति तथा संस्कारके अनुसार आदशेमि कुछ भिन्नता चाहे भले ही 
हुई हो। 

ईश्वरकों न मानमेसे हानियाँ कितनी है---इसकी कल्पना भी नहीं 
की जा सकती ! समाज-धारणाके लिये प्रत्येक मनुष्यको आवश्यक है 
कि वह सयमी हो। असंयमी पुरुष न केबल उच्छूड्डल होनेसे अपने 
साथियोके लिये दु-खदायी होता है, किंतु सारे समाजकी शान्तिको भी 
बिगाड़ता है। 

संयम तथा आदर्शरहित्त व्यक्ति कभी भी सत्साहसी नहीं हो 
सकता। भूतदया, मानवसेवाकी तो कल्पना ही नहीं हो सकती । सर्वस्व 
अर्पण करनेकी आवश्यक शक्ति तभी प्राप्त हो सकती है, जब इन 
गुणोके पीछे रहनेवाली एक अखण्ड शक्तिको माना जाय अन्यथा ऊपर 
विचार करनेबाला पुरुष तारतम्य विचारसे अपनेको ऐसे उदात्त 
विचारोंपर न्योछाबर नहीं कर सकता । 

समाजके निराशा तथा अनन्त दु.खोंकी रामबाण ओपधि जो ईश्वर 
है, उसके अस्तित्वको मिटा देनेवाले साहित्यका प्रचार करना मानो 
समाजको मैंझधारमें छोड़कर उसे किंकर्तव्यविमूढ़ बनाना है। मानव- 


झ्ण८ ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
समाज सदैव ईश्वरको मानता आया है, चाहे वह जिस किसी रूपमे हो | 
सोवियत रूस भी 'ईश्वरवाद' का जोरोंसे खण्डन करता हुआ भी एक 
प्रकारसे ईश्वरको किस प्रकार मान रहा है, सो हमारे सामने है। 

मेरे जीवनमें जब कभी-कभी निराशा आ जाती है, जब मैं चारों 
ओर अन्धकार देखता हूँ, उस समय ईश्वरकी भावनासे मुझे अपार 
सान्‍्तना तथा शान्ति मिलती है। यह शक्ति भौतिक सुख-शान्तिसे 
सर्वथा भिन्न है। इसका भी सदैव अनुभव हुआ है। ऐसी उन 
उलझनोमैसे एक ऐसा रास्ता निकल आया है, जिससे भौतिक कार्यमे 
भी बड़ी सुविधा हुई है। 

मै ईश्वरको इसलिये ही नहीं मानता कि बेदादिमे लिखा है, किंतु 
मेरा मन और बुद्धि उसके अस्तित्वको स्वानुभवसे स्वीकार करते हैं। मैं 

- कहता हूँ कि ईश्वर्वाद समाजके लिये अफीमके नशेके समान नहीं, 

बल्कि संयम और दशक्तिका देनेवाला है। उसे मानना समाजका 
स्वभावधर्म है और वह इस धर्मको किसी बाहरी दबाबके बिना ही 
अपने-आप स्वीकार करता है। 


क्नच जै चचततन 


श्रीरामदासजी गौड़, एम० ए० 
(१) ईश्वरको क्यो मानना चाहिये ? 

(१) क्योंकि इसीमे मनुष्यता है। 

मनुष्य-योनिके धर्म और कर्तव्य इतर योगियोसे भिन्न है। मनुष्य 
आग बनाता है, भोजन पकाता है, भोजनकी सामग्री उपजाता है, कपड़े 
बनाता है और पहनता है, पशुओसे हर तरहकी सहायता और काम 
छैता है, घर बनाकर उसमे रहता है, फिर बस्तियोका निर्माण करता है, 
समाजका संगठन करता है, समूहोक्ता नियमन, शासन और न्याय करता 
है। ये सभी काम वह पशुओसे भिन्न करता है। पशु इनमेसे एक भी 
नही करता। चह जैसे समाजके धर्मों और कर्तव्योतक विकास किये 
हुए है, उसी तरह लिखना-पढ़ना, यजन-याजन, वेदाध्ययन भी चह 
करता है, जो पशु नहीं करता। इसी तरह बह परलोकका विचार और 
अपनी भावी सुगतिके लिये भी चिन्ता करता है। अब जो दोगो 
छोकोका नियमन और स्वामित्व करता है, उसे मानना और जानना भी 
मनुष्यताका एक लक्षण हुआ। कोई पशु न तो पढता-लिखता है, न 
यजन-याजन करता है और न ईश्वर्को जानता-मानता है । इसीलिये कि 
हम ग्नुष्य है, हमे ईश्वरकी मानना चाहिये। 

परतु इसपर यह कहा जा सकता है कपडे पहनने, खाना पकाने 
आदिकी तो आवश्यकता है। इनके बिना हमाण जीवन नहीं चल 
सकता, परतु पढना-लिखना, यजन-थाजन, परलोकका विचार, 
ईश्वकको मानना यह हमारे जीवनके लिये अनिवार्य नहीं है। 


है 


<रैपि० ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
बहुत-से मनुष्य इनके बिना भी जीते हैं । इसका उत्तर यह है कि मनुष्य 
बिना पकाये और बिना कपडा पहने उसी तरह जी सकता है, जैसे पशु, 
परतु उसने जैसे पकाना-खाना, कपडे पहनना और घरोमे रहना अपने 
लिये आवश्यक बना लिया है, वेसे ही पडना-लिखना, यजन-याजन, 
ईश्वरोपासना आदिको भी मानसिक और आध्यात्मिक भोजनाच्छादन 
बना लिया है और इनके बिना भी उसका काम नहीं चल सकता या 
कम-से-कम इनके बिना उससे रहा नहीं जाता। इस तरह सहज 
मानवविकासके कारण उसे ईश्वरको भी मानना पडता है, चाहे वह उसे 
किसी नाम या किसी रूपसे माने | 
यह कह सकते हैं कि नास्तिक या अनीश्वस्बादी तो ईश्वर्को 
नहीं मानता । 
यह तो सच है कि वह ईश्वर नामक किसी विभु या प्रभुकी सत्ता 
नहीं मानता, परतु वह सत्य, अहिंसा, दया, क्षमा, बडप्पन, तेज, शक्ति 
आदिको अलग-अलग अवश्य मानता है, और ईश्वरवादी जानते हैं कि 
यह सभी गुण या धर्म ईश्वरके ही है। जो सत्य आदिको मानता है, वह 
वास्तवमे ईश्वरके ही विविध अड्रोंको मानता है। यह सच है कि वह 
पान-फूल लेकर इनकी पूजा नहीं करता, परतु वह तो अपने अच्छे 
आचरणोसे ही इनकी अर्चा करता है। ईश्वर तो “स्वकर्मणा' हो अपनी 
अर्चा चाहता भी है। पान-फूल तो आवश्यक नहीं हैं और निकम्मे 
आचरणवाले तो अनीश्वस्वादी और ईश्वरवादी बराबर ही हैं, क्योंकि 
ईश्वरबादित्व तो अनाचार और दुराचारका बिरोधी है। 
अत तथोक्त अनीश्वरवादी भी जो सदाचारको मानता है, ईश्वरको 


सदाचारके रूपमें मानता ही है और सदाचारको मानना मनुष्यताका एक 
विशेष लक्षण है। 


श्रीरामंदासज्ञी गोड, एम” ए्‌० ३६९ 
(२) क्योकि विकासत माने बिना रह नही सकता। आहार, 
निद्रा," भय, मैथुनादिमे मनुष्य और पशुमे कोई अन्तर नहीं है। 
विकासमार्गमे मनुष्य पशुओसे ऊचा उठता है और देवत्वकी स्पर्धा 
करता है। उसके आचार, उच्चार और विचारमें जितनी ही उच्चता आदी 
है, उत्तना ही वह मनुष्यताकी ओर बढ़ा समझा जाता है। अपना होना 
. और अपने सजातियोंका होना तो पशु भी जानता और मानता है। उन 
विजातियोंको भी मानता है, जिनका अस्तित्व वह अपनी इन्द्रियोंसे 
अनुभव करता है। उसकी बाहरी इन्द्रियोका विकास तो बहुत कुछ हुआ 
है, परतु भीतरी इन्द्रियाँ अर्थात्‌ अन्त करण अभी विकसित नहीं हुए है । 
मनुष्यके अन्त करणोका विकास हुआ है । वह उनका पूरा-पूरा व्यवहार 
करनेका अभ्यास करता है। वह बाह्य इन्द्रियोसे अतीत वस्तुओको 
जानता और मानता है। उनकी खोज करता है। वह इसी खोजमे अनेक 
शक्तियोंका परिचय पाता है, जो बाह्मकरणोसे अगोचर हैं। इसी मार्गसे 
चलते हुए वह ऐसे शक्तिमानूका अनुमान करता है, जिसमे प्रभुत्व 
सम्भव है। वह अनेक ऐसे अनुभव करता है, जिनका कारण नहीं जान 
सकता, फिर भी अनुमान करता है, परतु कारणोके परम कारणको वह 
मनसे भी अतीत पाता है, उसे वह ईश्वर या अन्य किसी नामसे मानने 
लगता है। मनुष्यके विकासमार्गसे यह आवश्यक और अनिवार्य 
अवस्था है। इस अवस्थाको अनीश्वरवादी चाहे भूल भले ही कहें, परतु 
इस आवशथाक्ता, आय, आन्कि्फ, है. ५ ऐएी, सहामें, वह बस ईश्वरको, 
किसी-न-किसी रूपमें मानता है। “चाहिये' बाला नैतिक प्रश्न उसके 
5० नहीं रह जाता, वह तो मायाके चक्करमे पडकर लाचार हो मानता 
ही है! 
“कर्तु नेच्छसि यन्मोहात्‌ करिष्यस्थवशो5पि तत्‌ ॥! 


इद६२ ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 

ससारमें ईश्वरके माननेवालोंकी बहुत बडी संख्या है। अनीधरवादी 
तो सख्यामे अत्यन्त कम हैं। वैज्ञानिक देखता है कि मानवसमाजमें 
ईश्वरवाद एक महान्‌ तथ्य है और विकास-मार्ममें आगे बढे हुए मीलके 
पत्थरोंमेसे है। 

(३) क्योकि रक्षार्थ उसे मानना पडता है। 

ईश्वरको माननेका एक जीव वैज्ञानिक प्राकृतिक कारण भी है। 
सृष्टिमात्रमे योग्यतमावशेषका नियम चलता है। बलवान्‌ कम 
बलवालेका नाश कर देता है। अत प्राणिमात्र अपने शत्रुओसे घिरा 
हुआ है। मनुष्य भी इसी प्राकृतिक नियमका अनुवर्ती है। इसीलिये 
प्राणिमात्रमे भयका भाव व्यापक है | झत्रुसे भय या अपनी हानिका भय 
प्राणिमात्रके मनमे होता है। इसी भावके कारण जीव अपनी रक्षाका 
निरन्तर ध्यान रखता है। छुटपन शिशुकी रक्षा माता-पिता करते हैं| बड़े 
होनेपर यद्यपि वह आत्मरक्षामे समर्थ होता है तथापि माता-पिताके 
जीते-जी बडा सहारा रहता है। माता-पिताके होते और मरे पीछे भी 
अनेक अवसर ऐसे आते हैं कि जान जोखिममे पड जाती है और 
डबरनेका कोई उपाय नहीं दीखता। प्राणी घबराकर अदृश्य रक्षकका 
सहाय ढूँढता है। वह बहुत चाहता है कि सकटसे कोई उबारे। ऐसी 
दशामें बह किसी विभु-पभुकी याद करता है। यह साधारण अनुभव 
भी है कि या तो कोई अदृश्य शक्ति सहायता कर देती है अथवा 
आत्मबल ही प्रस्फुटित होकर रक्षा कर देता है। भयभीत हो अदृइय 
शक्तिकी सहायताकी इच्छा ही ईश्वरकी सत्ताको मनवाती है। 
आत्मरक्षाके लिये व्यक्ति और जाति तथा समाजरक्षाके लिये जाति और 
समाज, इसीलिये ईश्वकको मनाते और मानते हैं। यह दुर्बलता 
स्वाभाविक है, इससे अत्यन्त विकसित हृदय और मस्तिष्कवाला 
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मनुष्य भी बचा नहीं है। इस दुर्बलताके कारण ईश्वरका मानना 
स्वाभाविक है, अत मानना ही चाहिये। न मानेगा तो-- 

'कर्तु नेच्छसि यन्मोहात्‌ करिष्यस्थवशी5पि तत्‌ ॥' 

(४) क्योकि नीतिरक्षाके लिये उसका मानना लाभकर ह। 

ईश्वक्को जो मानता है, वह उसे शक्तिमान्‌, न्‍्यायी ओर सर्वज्ञ 
जरूर मानता है। वह सर्वज्ञ है, अत हम यदि दुराचार करे या अनाचार 
करें तो वह अबइय जान जायगा और वह शक्तिमान्‌ और न्यायी है, 
अत दण्ड भी जरूर देगा | यह भावना जी ईश्वरवादीके मनमे दृढ़ रहती 
है, उसकी अनेक अनीतियोंसे रक्षा करती है। एकान्तमें या किसीके न 
जानते हुए अनेक पाप हो सकते हैं। परतु जिसका ईध्वरम सदा और 
पक्का विश्वास किशन यह ते थे इसका कम उमा मिख्त वह एकान्तमे भी ईश्वरकी विद्यमानताका अनुभव 
करता हैऔर मनुष्यके न जानते हुए भी इश्वस्का जानते रहना निश्चित 
समझता है। इसीलिये उसके शरीरसे कहीं भी हो, पाप नही हा पाता 
और यदि किसी दुर्बलतासे हो भी जाता है वो उसका उसक मनम सच्चा 
पछतावा हुआ करता है । इससे फलत अनीति या दुर्वीति कर बैठनैपर 
भी उसके मनका कलुप घुल जाता है। 

परतु ईश्वरके इस दरजेके विश्वासी कम ही होते हैं। अधिकाश तो 
ईश्वरके विधासका दम भरते हैं, परतु उनके मनमे विश्वास होता नहीं । ऐसे 
लोग एकान्तमे दुर्नीतिसे नहीं बच सकते। वे ईश्वस्के न्यायमे और 
शक्तिमत्तामें तो शायद विश्वास करते हैं, परतु सर्वश्ञतामें 'उन्हे विश्वास नहीं 
होता। फलत जब ईश्वरके नामसे शपथ लेनी पडतती है तब व॑ हिचकते 
हैं और झूठी शपथ नहीं खा सकते, परतु जो ईश्वककी सनाम ही 
भीतर-भीतर विश्वास नहीं करते, वे ईध्वर्के माननेवाले चनत हुए भी किसी 
कदाचाएसे नहीं हिचकते। उनकी ईश्वस्वादिता भी खासा दा्भ ही । 
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इससे यह स्पष्ट है कि ईश्वक्के भवसे मनुष्य नीतिमार्गपर 
आरूढ रहता है, इसीलिये नीतिमार्गकी रक्षाके लिये ईश्वरको अवश्य 
मानना चाहिये। 

(५) क्योकि जीवकी उन्नति ईश्वरके माननेसे निश्चित है। 

हम दो प्रकारके ईश्वर्वादियोका अभी उल्लेख कर चुके हैं, एक 
तो सच्चे, दूसरे दम्भी। सच्चे ईधरवादीको हमने ईश्वरसे डरनेबाला 
: दिखाया है, परतु एक और प्रकारके सच्चे ईश्वरवादी होते हैं। इन्हे हम 
"भक्त" कहेगे। गीता और रामचरितमानसमें ये चार तरहके बताये गये 
है और भक्तमालमें रसों और भाबोकी दृष्टिसे पाँच प्रकारके । आर्त्त भक्त 
सकटसे उद्धार चाहता है, जिज्ञासु ज्ञान चाहता है, अर्थार्थी किसी 
कामनाकी पूर्ति चाहता है, ज्ञानी केवल प्रेमसान्निध्य या मुक्ति चाहता है । 
इम चारोमेसे एक भी ईश्वरके भयसे, पापसे बिस्त नहीं होते, बर उसकी 
प्रीतिके कारण कदाचारसे बचते रहते है। भक्तमालके पाँचो प्रकारोमे” 
एक बात अवश्य पायी जाती है, वह है---भगवदगुणोका अनुकरण। 
अत ईश्वरके भक्तोमे दो तत्त्व मुख्य है, एक तो भगवतूसे प्रेम और दूसरे* 
डसके गुणोका अनुकरण। श्रद्धा-भक्ति-प्रेम अनुकरण साथ-ही-साथ 
चलते हे। ये मनुष्यकों केवछ आचारमे ही नहीं बल्कि जीवकी 
आध्यात्मिक उन्नतिमे ऊँचा उठाते हें। ईश्वरका आदर्श इस प्र॑कार 
मनुष्यकी भीतरी उन्नतिका विधायक है और भीतरी उन्नति होनेसे बाहरी 
उन्नति अपने-आप होती रहती हे। उन्नति सभी चाहते है और सबकी 
होनी चाहिये। इसीलिये सबको सच्चे मनसे ईश्वरको मानना चाहिये और 
उसकी भक्ति करनी चाहिये। 

इस प्रकार (३) मनुप्यताके लिये, (२) स्वाभाविकताके लिये, 
(३) अपनी रक्षाके लिये, (४) नीतिरक्षाके लिये आर (५) आध्यात्मिक 
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उम्नतिके लिये---इन पॉचो उद्देश्योके लिये ईश्वरको मानना चाहिये। 
7 इश्वस्की न माननेमे कोन-कौन-सी हानियाँ है? 

: जब हम इस ग्रइनका कि ईश्वरको क्यो मानना चाहिये, उत्तर दे 
चुके, तब इस दूसरे प्रइनका उत्तर सरल हो गया । यदि मनुष्य ईश्वरको 
न माने तो उसका अर्थ यह है कि वह आत्माको एवं गुणोके आदर्शको 
भी नहीं मानता, जो किसी पुरुपमे इकट्ठे हो सकते हैं और वह 
आध्यात्मिक भोजनाच्छादन भी नहीं चाहता। दूसरे शब्दोमे बह 
मनुष्यवाके उस दरजेपर पहुँचनेसे इनकार करता है, जिसे 
आध्यात्मिकता कहते है! वह आहार, निद्रा, भय, मैथुनमे लिप्त 
पशु-मनुष्य रहना चाहता है । इसपर यह कहा जा सकता है कि वह 
तुम्हारी तरह आध्यात्मिकताके आदर्शको ऊँची अवस्था नही मानता, 
परंतु मनका विश्वास भी वैज्ञानिकोने विकासकी ऊँचाईका लक्षण माना 
है और ईश्वर या परलोक या आत्मा एवं सदाचारका आदर्श जीवन 
इत्यादिका मानना-जानना मनके ऊँचे विकासपर ही निर्भर है। अत. बह 
आध्यात्मिकताके आदर्शको ऊँची अवस्था न भी माने तब भी 
मनोविकासमार्गमें उसकी गति तो रुक ही जाती है। इस तरह अपनी 
अनीश्चरवादितामे मनुष्यताकी हानि है और स्वाभाबिकताका विशेध है। 

संकटके समय अनीश्वरबादी भी किसी औरकी सहायता चाहता 
है; फंतु जहाँ कोई सहायक नही है, वहाँ वह निराधार रह जायगा ! 
प्रार्थग या ईश्वसबाहनसे अपने आपेमे जो ढाढ़स, दृढ़ता और शक्ति 
आदी है, बह अनीश्वस्वादीको प्राप्त नहीं होती। यह सकटके समय 
उसकी भारी हानि है। आत्मरक्षा और जातिरक्षा अनीश्वर्वादीको भी 
अपेक्षित है। अतः इन दोनो बातोमे भी वह ईश्वस्को न माननेके कारण 
घाटेमे हो रहता है। 
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अनीश्वरवादीका सदाचारी होना कठिन है। काम, क्रोध, लोभ, 
मान मद ओर मत्सर पड्विकार स्वभावसे ही सभी प्राणियोमे हैं और 
मनुष्य तो इनका पुतला है। सबके सामने रहते हुए भी मनुष्य इन 
विकागेके बशीभूत रहता हे, फिर एकान्तमे तो उसे समाजका भी बन्धन 
नही रहता ओर वह खुलकर खेलता है। जिसे भगवान्‌का भय है, उसे * 
तो एक्रान्तमे भी रुकावट है, परतु अनीधरवादीको एक़ान्तमें तो किसीका 
भय नहीं। उसकी चोरीको देखनेबाला तो कोई नहीं है। उसके नीति- 
शैखे समाजका एकमात्र अड्डृश हो सकता है, परतु एकान्तका 
अपराध न तो समाजमे सिद्ध होगा और न वह दण्ड पायेगा। अत वह 
उद्दष्ड और दुराचारी हो ही जायगां। इस तरह अनीश्वरवाद मनुष्यको 
अपराध करनेमे 4३: श्ञ कर देता है और दुराचारी बना देता है। 

« और भक्तिका ् अनीश्वरवादीके निकट कोई प्रइन ही नहीं है। 
बह उच्छुद्लल विचारका मनुष्य अपनेसे बडा, अपनेसे अच्छा, अपनेसे 
गुणवान्‌ दूसरेको क्यों मानने छगा? यदि माने तो वह क्रमश 
ईश्वर्वादितापर पहुँच जायगा। जैसे जैनमत ईश्वर नामसे तो किसीको 
नहीं मानता, [क्योकि उसके निकट ससार अनाचन्त है, उसके कर्ता 
माननेकी आवश्यकता नहीं,] परतु सूरि, मुनि, तीर्थकर, अरईत्‌ आदि 
आदर्श मुक्त पुरुषोंको सदाचार और तपस्या आदिके लिये मानता ही है, 
जो बस्तुत अनीश्वरवादित्व नहीं कहा जा सकता। 

जब वह अपनेको सबसे अच्छा इत्यादि मानता है, तब वह आगे 
बढने और अधिक समुन्नत होनेकी ओर क्‍यों प्रवृत्त होगा ? इस तरह 
अनीधरवादीकी उन्नति मारी जाती है। 

अनीधवरवाद गीताके अनुसार आसुरी सम्पत्ति है। आसुरी : 
सम्पत्तिवाले लोग न तो भ्रवृत्ति-निवृत्तिको जानते हैं और न उनमें 
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पवित्रता, आचार और सत्य ही रहता है। वे कहते हैं कि 'जगत्‌ 
अप्रविष्ठ, असत्य, ईश्वरहित और केवल स्त्री-पुरुषके सयोगसे ही 
उत्न्न है। यह केवल कामहेतुक ही है।' इस प्रकारकी दृष्टिका 
अवलम्बन करनेवाले वे नष्टात्मा, अल्पबुद्धि, सबका अहित करनेवाले 
क्रूरकर्मा मनुष्य जगतके नादके लिये ही उत्त्र होते हैं। वे दम्भ, मान 
और मदसे भरे हुए लोग कभी पूरी न होनेवाली कामनाओका आसस 
लेकर मोहबश मिथ्या सिद्धान्तोको अहण करके भ्रष्टाचारी होकर 
ससारमे बर्तते हैं। मौतकी शेष घडीत्तक वे अनन्त चिन्ताओमें डूबे हुए 
रहते हैं और विषयभोगको ही आनन्द मानकर बस, उसीमे लगे रहते 
हैं। सैकड़ों आशाओकी फॉसियोसे बेंधे हुए काम-क्रोधपरायण वे लोग 
विषयोंकी प्राप्तिके लिये अन्यायपूर्वक धन इकट्ठा करनेकी चेष्टा करते 
हैं। इसी उधेड-बुनमें रहते हैं कि "आज यह पाया, अब हमारा वह 
मनोस्थ पूरा होगा, मेरे पास इतना धन है, फिर इतना और होगा । आज 
उस बैरीको मारा, अब दूसरोको मारूँगा। मैं ही ईधर, भोगी, सिद्ध, 
बलवान्‌ और सुखी हूँ। मैं बडा धनी, बडे कुटुम्बवाला हूँ। मेरे समान 
दूसरा कौन है। मैं यज्ञ करूँगा, दान दूँगा, मौज करूँगा, इस प्रकारके 
अज्ञानमे वे मोहित रहते हें। यो अनेक ग्रकारसे भ्रमित चिततवाले वे 
आसुरी सम्पदायुक्त लोग मोहरूष जालमें फेंसे हुए विषयभीगोमे 
अत्यन्त आसक्त होकर अपवित्र नरकोमें गिरते हैं।' (गीता अ० 
९६७ से १६) 
परतु अनीश्वरवादी न तो गीताको मानता हे और न गदे नरकमे 
मिरना ही मानता है, किंतु मानने या न माननेसे कुछ होता-जाता नहीं। 
कर्मानुसार फल तो मिलेगा ही। 
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अवश्यमेव भोक्तव्य कृत कर्म शुभाशुभम्‌।॥ 


अत उसकी तो भारी हानि यह है कि वह आगे बढनेके बदले 
पीछे हटता है, ऊपर उठनेके बदले निरन्तर नीचे गिरता जाता है। इस 
भारी हानिका कोई प्रतीकार नहीं है। 


३--ईश्वरके होनेके कोम-कौनसे प्रबल प्रमाण है ? 


(१) वैज्ञानिक कल्पनाकी सीमा 

कारण और कार्यवाला तर्क तो पुराना है। सभी जानते हैं। कारण 
कई प्रकारके होते हैं, परतु मिट्टी भी वही हो, कुम्हार भी वही हो और 
घट भी वही हो, तो कार्य-कारण सम्बन्धका झगडा नहीं रहता। “सर्व 
खल्विद ब्रह्म' सब कुछ ब्रह्म ही है, फिर उसके लिये प्रमाणकी खोज 
ही व्यर्थ है। सत्तामात्र ईश्वर है तो उसे सिद्ध करनेका प्रश्न ही कया 
है? सत्तामे व्यक्त, अव्यक्त, जड और चेतन--चांग्रे प्रकाग्रेकी 
सत्ताओंका सनिवेश है। जिस प्रकार हम आत्मा-मनस्‌ और इन्द्रियोंसे 
बने हुए सम्पूर्ण व्यक्तिको ही देवदत्त नामका एक पुरुष मानते हैं, उसी 
तरह, व्यक्ताव्यक्त जडचेतनमय सम्पूर्ण विश्व और विश्वात्माकी कल्पना 
करके इस सम्पूर्ण सत्ताको ही ईश्वर नामका एक पुरुष मानते हैं। 
अनीध्वसवादी विश्वात्माको नहीं मानता, परतु वह विज्ञानके एकतावाले 
निष्कर्पपर तो अन्तको पहुँचता ही है, चाहे उसे वह ईश्वर नाम भले ही 
नदे। 

अखिल सत्तामें एक ही जीवनकी अभिव्यक्तिको आचार्य बसुने 
जो प्रमाणित किया है, वह जीव वैज्ञानिक विचारकी पदकाष्ठा है। 

अखिल सत्तामें एक ही जीवनकी अभिव्यक्तिको आचार्य 
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उमसनने जो प्रमाणित किया है, वह भौोत्तिक विज्ञानके विचारकी 
पणकाष्ठा है। 

अखिल सत्तामें एक ही सत्ताकी अभिव्यक्ति, जो रासायनिक 
खोजोंका अन्त है, वह रसायनविज्ञानके बिचारकी पराकाष्ठा है। 

अखिल सत्ता अनादि, अनन्त और निसरतर परिवर्तनश्ील, अनन्त 
देश और अनन्त कालमय है, ज्योततिर्विज्ञानका यह अन्तिम निष्कर्ष और 
महतो महीयान्‌” का स्वरूप है। 

अखिल सत्तामे सूक्ष्मातिसूक्ष्म जीवन और सत्ता है; जो 
अपुवीक्षणसे भी अभेद्य और अगोचर है, जो'अणोरणीयान/का दूरसे 
पता देता है, यह जीवाणुविज्ञानसे सिद्ध है। 

जीवविज्ञाम, भौतिकविज्ञान, रसायनविज्ञान, ज्योतिर्विज्ञान और 
जीवाणुविज्ञान--ये क्रमशः जीव, शक्ति और सत्ताकी एकता प्रतिपादित 
करते हैं और 'अणोरणीयान्‌ महतो महीयान' को व्यक्त करते हैं। 
एक विज्ञानकी ये पाँच शाखाएँ हैं। इनका मूल 'विज्ञान' है, जहाँ पॉचो 
एकत्र होते हैं और जिनके अलग-अलग निष्कर्षोको एकत्र करनेसे 
दर्शनिकोंके ईश्वस्की सिद्धि होती है। इसे अनीश्वस्वादी सहजमे ही झ्षिष्ट 
कल्पना कह सकता है; क्योकि वह यदि चार्वाकके अनुसार प्रत्यक्षेतर 
प्रमाण नहीं मानता तो बह ईश्वर्को तभी मानेगा जब बह उसके लिये 
पल्यक्ष हो जाय। ईश्वर यदि देहधारी भी हो तो भी यह आवश्यक नहीं 
, हैकि वह अत्यक्ष हो ही जाय ! अत्यक्षका न हो सकना सभी दशाओमें 

अभाषका प्रमाण नहीं है। एक चींटी हाथीके सम्पूर्ण शरीरको देख नहीं 

सकती । हमारे शरीरके किसी सेलको हमारे शरीरके अत्यन्त सूक्ष्मांशसे 
अधिक दिखायी नहीं दे सकता। यदि वह सेल अत्यक्षको ही मानने- 
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बाली हो तो वह कह सकती है कि नरदेह-जैसी कोई वस्तु नहीं होती। 
ईश्वर यदि हमारे लिये उतना ही महान्‌ हो जितने कि हम सेलके लिये 
हैं तो वह हमे कदापि दीख नहीं सकता । अत चार्बाकानुयायीका यह 
कहना कि इच्द्रियातीत सत्ता मान्य नहीं है, बुद्धिके विरुद्ध है। 

यह भी विचारणीय है कि हम किसीको कैसे पहचानते हैं। देव- 
दत्तको हम देवदत्त करके इसीलिये जानते हैं कि एक मुद्दतसे हम इसी 
नामसे पुकास्ते आये हैं । उसके व्यक्तिगत गुणोको जानते हैं। देवदत्तका 
शरीर बराबर बदलता रहता है । रूपान्तर होता रहता है । बाल्यावस्थाका 
रूप और है युवावस्थाका और | बुढापेमें उसका रूप भिन्न हो जाता है। 
फिर भी हम देवदत्त ही पुकारते हैं। उसके शरीरके साथ नामकी रूढि 
है। जब वह शरीर छोड देता है, तब कहते है--देवदत्त मर ग़या।' 
देवदत्त हम किसे कहते थे ? निश्चय ही उसके उस चेतनाको कहते थे 
जो उक्त नामधारी शरीरमे थी, अन्यथा, यदि शरीरको कहते तो शरीरके 
बदलते रहनेसे नाम भी बदलता जाता | चेतना वही रही, अत नाम भी 
चही रहा। चेतना चली गयी, नाम भी चला गया, परतु चेतना हमारी 
स्थूल इन्द्रियोसे अतीत है। सूक्ष्म इन्द्रियां उसके अस्तित्वसे परिचित 
थीं। नाम चेतनाका ही था। व्यक्तिभेद समझनेके लिये ही रूपकी 
अपेक्षा थी। अत नामका सम्बन्ध केवल चेतनासे था, वही नामी था। 
आत्माको चाहे कोई मरणशील माने, चाहे अमर, परतु व्यक्तिमें आत्मा 
ही नामी है। ईसाई-जगतमें फ्रासका प्रसिद्ध दार्शनिक वाल्टेअर 
अनीश्वरवादी था। फिर भी बह आत्माका अस्तित्व मानता था। 
'अयमात्मा ब्रह्म'--'यह आत्मा ब्रह्म है'--इस महावाक्यके 
माननेवाले आत्माको ही ब्रह्म मानते हैं। आत्मा ही ईश्वर है। परतु जो 
आत्माका मृत्युके साथ विनाश मानते हैं, वह इस तरह ईश्वरका भी 
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विनाश मानेगे। परंतु आत्माकी मरणान्तर अवस्थिति हजारो प्रयोगोसे 
सिद्ध हो चुकी है। लंदनकी परान्वेषणपरिषदने एवं संसारके अनेक 
वैज्ञानिकोंने सिद्ध कर दिखाया है कि स्थूल शरीरके छूटनेसे व्यक्तिका 
नाश नहीं होता। व्यक्ति बहुत कालतक परलोकमे सूक्ष्म शरीरमे बना 
हता है। जन्मान्तरके भी अनेक प्रमाण मिले है। अत व्यक्तिकी या 
आत्माकी अमरता साधारणतया सिद्ध है। अब इस अमर आत्माको 
ब्रह्म माने तो ईश्वर या ब्रह्मकी संख्या अनन्त हो जाती है, यह तो स्पष्ट 
है। दर्शनोके इस सम्बन्धमे क्या मत हैं, यहाँ देनेकी आवश्यकता मै 
नहीं समझता। मैं तो वैज्ञानिक कल्पना यहाँ रखना चाहता हूँ। 

(२) 'अचमात्मा ब्रह्म' की कल्पना 

हमारा शरीर असंख्य जीवित अणुओका बना हुआ है, जिन्हे 
'सेल' कहते हैं। ये जीविताणु बहुत सूक्ष्म है, परंतु 
अपुवीक्षण-यन्त्रद्वारा देखे जा सकते हैं। ये भोजन करते हैं, बढते हैं, 
एकसे अनेक होते हैं, अपना व्यक्तिगत जीवन रखते हैं, उनके 
व्यक्तिगत कर्तव्य है, उमककी अलग-अलग जातियाँ है। इन्हीं सेलोसे 
जीवनका बिकास आरम्भ होता है। इनमे जैसे और सब अवयब 
सूक्ष्मरूपसे हैं उसी तरह चेतनाका भी सूक्ष्म रूप है। यह सम्पूर्ण 
सेल-समूह इस प्रकार सूक्ष्म चेतनासमूह है, जो हमारे शरीरके अविज्ञात 
कर्मोका अविज्ञातरूपसे नियमन करता रहता है। इसीका बहुत 
विकसित रूप वह चेतना है, जो सम्पूर्ण शरीराभिमानी आत्माके रूपको 
व्यक्त कराती है। विकासवाद इस प्रकार मानवचेतनाको चेतनाके 
विकासकी पराकाष्ठा समझता है; परंतु परलोकविज्ञानसे पता चलता है 
कि चेतनाके विकासकी आन्तिम अवस्था मानवयोनि नहीं है। 
मानवयोनिसे कहीं अधिक विकसित योनियाँ भी सम्भव हैं, जो हमारी 
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इन्द्रियोसे परे है ! जर्मन दार्शनिक नीट्शेके परमानवकी तो कल्पनामात्र 
है, परतु परान्वेषणसे तो सिद्ध है कि परमानवसे भी अधिक 
विकासमार्ममे ऊँची श्रेणीके प्राणी मौजूद है, जो पता देते हैं कि चेतनाके 
विकासकी इति वहीं नहीं है। चेतनाके उस दरजेके विकासकी भी 
कल्पना हो सकती है जिसे 'इति' कह संकते है। यदि 'अयमात्मा 
ब्रह्म' वाले सूत्रके अनुसार आत्माको ब्रह्म माने तो उस विकसित रूपको 
जहाँ चेतनाके विकासकी इति हो सकती है, हम 'परख्रह्म' कहे तो 
अनुचित न होगा। ऐसा व्यक्ति एक ही हो सकता है। इक्तिविज्ञानकी 
सर्वशक्तिमत्ता एक ही व्यक्तिमे सम्भव है। सम्पूर्ण सत्ताका एक मूल 
एक ही व्यक्तिमे सम्भव है। एक ही व्यक्ति मूलसत्तावान्‌ सर्वशक्तिमान्‌ 
परब्रह्म हो सकता हे। यह अनुमान और तर्कसे परिपुष्ट कल्पना है। 
विज्ञान इसका समर्थन करता है। 

प्रत्यक्षबादी कह सकता है कि परब्रह्मकी सत्ताका क्या 
प्रत्यक्षीकरण हो सकता है ? क्या इन्ध्रियोद्वारा तुम उसका अनुभव करा 
सकते हो ? उससे यह प्रइन करना समुचित होगा कि क्‍या तुम 
इच्द्रियोके द्वाता आत्माका अनुभव करा सकते हो। अनुभव करनेवाला 
कौन है ? द्रष्टा कौन है ? ज्ञाता कोन है ? बह तो वही अहता है न, 
जो अन्तरात्माका बाहरी प्रतीक हे ? उसी अन्तरात्माको जानना है, जो 
स्वय ज्ञाता है। उसी अन्तरात्माको देखना है, जो स्वय द्रष्टा है। उस्नीका 
अनुभव करना है, जो खय अनुभव करता है। ज्ञातव्य वा द्र्॒टव्य वस्तु 
जब ज्ञाता ओर द्रष्टासे भिन्न हो, तभी तो जानना या देखना सम्भव ह ! 
इन्द्रियोकी शक्तिका स्रोत तो वही है। चीमठा पकडनेवाले हाथको ही 
केसे पकड सकता है ? अपनी आँखोसे अपनी आँखोका ही प्रत्यक्ष 
कैसे हो सकता हे ? कोई अपने ही कधोंपर केसे बेठ सकता हे ? 
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आत्रमाका जानना या देखना आत्माके ही लिये जैसे असम्भव हे, 
परमात्माका जानना या देखना भी आत्मा या उसके हथियारोंके लिये 
असम्भव है, तो इसलिये कि इस विश्वद्वरीर्मे वह सेलकी तरह इतना 
सूक्ष्म है और इतना छोटा अंश है कि उसकी इन्द्रियाँ परमात्माकी 
महतो महीयान” सत्ताको छू भी नहीं सकती, उसके पास भी नहीं 
फटक सकतीं। 
'यतो घाचो निवर्तन्ते अप्राप्पय ममसा सह।' 
या यदि आत्माको पूर्ण और पस्मात्मासे अभिन्न माने तो 
अख्विलात्माको जाननेका प्रयत्न आत्माके लिये असम्भव हो जाता है। 
एक ओरसे 'अणोरणीयान! और दूसरी ओरसे “महतो महीयान 
प्रचक्ष ज्ञाकका बाधक है। 
(३) 'सर्व खल्विदं ब्रह्म! की कल्पना 
यहाँतक हमने अद्वैतेतः कल्पनापर विचार किया है। 
अद्वैतवादीकी एक विशेष शाखा सत्तामात्रको--जड-चेतन, 
अक्ताव्यक्त समस्त सत्ताको--ब्रह्म कहती है, जिससे स्वय कहनेवाला 
भी अलग नहीं है। अनेक अनीश्वरवादी इस पक्षको मानते हैं और 
कहते हैं कि सत्तामात्रको ब्रह्म मानना और प्रकृतिमात्रको मानना एक ही 
वात है। ईश्वरवादी इस जगत्‌के कर्ता या परम कारणको ईश्वर मानते 
है परतु यह अद्जैत्तचादी जगत्‌को ही ईश्वर मानता है, उससे विछग कीई 
करण नहीं मानता। कारणवादी कहता है कि हम बिश्वमे प्रतिक्षण 
गिल्तर परिवर्तन देखते रहते हैं और इन परिवर्तनोका कारण होता ही 
» अत यह अनुमान समीचीन है कि जगतूका कोई परम कारण 
अवश्य होगा। जडवादी कहता है कि प्रकृतिके नियमसे अपने-आप 
रिल्ततर परिवर्तन होते रहते हैं। इनका कारण स्वभाव ही है जो प्रकृतिसे 
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अभिन्न है, अत प्रकृति या जगत्‌ स्वय अपना कारण है। यदि यह जड 
प्रकृति ही ईधवर है तो उसकी उपासना मूर्खता है, क्योंकि जेडको न तो 
डपासनाका ही पता है और न वह उपासकसे प्रसन्न होकर कोई पुरस्कार हो 
दे सकता। इस तरह 'सर्व खल्विदं ब्रह्म'के माननेवाले चेतनवादी और 
जडवादी दोनों ही हैं। चेतनवादी 'तजजलानिति शान्तमुपासीत' को भी 
मानताहै | जडवादी नहीं मानता । कुछ भी हो, सम्पूर्ण सत्ताको ईश्वर मानने- 
वालेको प्रमाणकी आवश्यकता नहीं है, क्योकि सत्ताका जो अञ् प्रत्यक्ष है, 
उससे ही पूर्णका अनुमान हो जाता है । यह सबसे प्रबल प्रमाण है । 
(४) अनुभूत ज्ञान 
ईंश्वस्वादी सगुण और निर्गुण दो प्रकारकी ईश्वरोपासना करते हैं। 
सगुण-उपासनाका सिद्धान्त समझमें आना अत्यन्त कठिन है, परतु 
विधि अधिक सुगम है। निर्गुण-उपासनाका सिद्धान्त समझमें आना 
कठिन नहीं है, परतु विधि अत्यन्त कठिन है। निर्मुण-उपासक भी 
परमात्मसत्ताका अनुभव अन्तमें करता ही है, प॑रतु-- 
'क्ेशो5धिकतरस्तेषामव्यक्तासक्तचेतसाम्‌ । ' 
सगुण-उपासनाके सुगम मार्गमें भी जो अनुभूति दुर्लभ है, वह 
निर्गुण-उपासनाके कठिन मार्गमें तो और भी दुर्लभ है और समाधि- 
अवस्थाकी अनुभूति भी क्या, जो अवर्णनीय और अनिर्वचनीय होती 
है। फिर भी जिसने एक बार ऐसी अनुभूति कर ली, उसे तो अपने लिये 
कुछ करना बाकी नहीं रहा । 
ये लव्ध्वा चापरे लाभ मनन्‍्यते नाधिकं ततः। 
यस्मिन्‌ स्थितों न दुखेन गुरुणायि विचाल्यते ॥( 
सगुण-उपासक अनेक प्रकारकी उपासनाएँ करता है। साकार 
उपासना करनेवाला भंगवानूके किसी एक आकारकी कल्पना करके 
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उसके ध्यानमें रहता है और जिसकी तपस्या एक हदतक पहुँच जाती 
है, वह दर्शनलाभ भी करता है! इस तरहके प्रत्यक्ष दर्शन करनेवाले 
अनेक भक्त हैं। इस तरहके अनुभवजनित ज्ञान प्राप्त किये हुए भक्त इस 
वातके गवाह हैं कि ईश्वर है। इस ग्रत्यक्षते अधिक प्रबछ कोई प्रमाण 
ही नहीं हो सकता। 

इस प्रमाणके विरुद्ध कई आपत्तियाँ हो सकती हैं) एक भारी 
आपत्ति तो यह है कि अनुभव करनेवाला स्वय घोखा खा सकता है, 
ससे दृष्टिकी भ्रान्ति हो सकती है, वह मायाका रूप देख सकता है। 
खबणने मायासे सीताजीको राम-लक्ष्मणके कटे सिर दिखा दिये थे। 
सेनमें वानरोंको राक्षसोके बदले सर्वत्र राम-लक्ष्मण ही दीखते थे। 
खथ भगवान्‌ श्रीरमचन्धने मायाकी सीताका हरण कराया था। अते 
बहुत सम्भव है कि जिन्हें विष्णुभगवान्‌के, भगवान्‌ रामचन्द्रजीके, 
भावान्‌ शट्टूरके अथवा भगवतीके दर्शन हुए हैं, वे मायारचित रूप 
रेश्ों, किसी दैत्य, राक्षस, पिशाच आदिने पूजा लेते रहनेके लिये वह 
रूप धारण कर लिया हो। 
यह आपत्ति वस्तुत महत्त्वकी है। दर्शन उतना आसान नहीं है जितना 
कि आम तौरसे समझा जाता है। जो लोग भगवद्दर्शनके लिये विशेषरूपसे 
वज्ा करते हैं, वे इन मायाकृतत प्रपड्झोंसे अनभिज्ञ नहीं होते। वे उससे 
कनेके उपाय करते हैं और भगवान्‌ ठगो और धूर्तोकी मायासे अपने 
भरोंकी रक्षा करते हैं, परंतु शर्त यह है कि शुद्ध मनसे असन्न हों। हठी 
भक्त मायाकृत रूपसे कभी संतुष्ट नहीं होते | स्वायम्भुव मनु और दतरूपाने 
जिम रुपके दर्शनोंके लिये घोर तप किया था, उसके बदले-- 
बिधि होरे हर तप देखि अपारा । मनु समीप आए बह बारा॥ 
मागहु बर बहु भाँति लोधाएं। गए हगिएिएए » 
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परंतु वे तपस्वी लोग त्रिमूर्तिसे भी संतुष्ट न हुए। उनकी तपस्या 
ऐसी थी कि जब त्रिमूर्ति उन्हें अपने च्रतसे डिगा न सकी तो आसुरी 
माया क्या करतो। बहुत-से अनुभवी धोखा खा सकते हैं, यह बात 
मानी जा सकती है, पर सभी अनुभवी धोखा नहीं खा सकते । फिर, 
मायाका रूप दिखलाकर संतुष्ट करनेका प्रयल ही इस अनुमानको पुष्ट 
करता है कि भगवान्‌का सगुण रूप असम्भव नहीं है। , 

दूसरी आपत्ति यह हो सकती है कि अनुभवका नाम लेकर 
अनुभवी जगतको ठगना चाहता है। यह आपत्ति समीचीन है। परंतु 
भगवदर्शनका अनुभव अत्यन्त गोप्य है, वह किसीसे बतलानेका विषय 
नहीं है, रोजगारकी वस्तु नहीं है । यह ऐसी बात नहीं कि अनुभवी किसी 
दूसरेको अनुभव करा सके । यदि कोई ऐसा रोजगार करता है तो उसकी 
गवाहीका हमारे सामने कोई मूल्य नहीं है। हम उसीकी गवाही मानते 
हैं, जो निःस्वार्थ है और ऐसे निःस्वार्थ अनुभवशील महात्माओंका 
साक्ष्य नितान्त दुर्लभ नहीं है। स्वामी विवेकानन्द पहले घोर नास्तिक 
थे। शमकृष्ण परमहंससे शाखार्थ करने आये तो अन्तमें छलकारा कि 
तुमने ईंश्वरकी देखा है ? और देखा है तो हमें भी दिखाओ तो हम 
विधास करें। परमहंसजीने मुसकराकर कहा--'अच्छा, आया करो, 
हम दिखा देंगे। स्वामी विवेकानन्द कैसे आस्तिक बन गये, दुनिया 
जानती है। 

तीसरी आपत्ति यह हो सकती है कि यदि ईश्वर है तो उसका 
अनुभव हर एक़की होना सम्भव होना चाहिये, फिर हम दूसरेके 
अमुभवका अवल्म्बन क्यों करें। इस आपत्तिमें समझकी भारी भूल है। 
जितनी बसस्‍्तुएँ हैं सबका अनुभव सबको सम्भव नहीं है। हमारी देहमें 
रेगाणु प्रवेश करते हैं, उनके प्रवेशको हम अनुभव नहीं करते। 
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अनुभव कर सकना सम्भव भी नहीं! फिर हर एक यदि शिकागो नहीं 
जा सकता तो जो हो आये है, उनके कथनपर विश्वास करके शिकागो 
नगरके अस्तित्वपर सभी विश्वास कर सकते और करते हैं। विज्ञानमें 
हजारों प्रयोग इस तरहके हैं कि हर वैज्ञानिकको सुलूभ नहीं हैं, फिर 
भी जिन थोड़े-से विद्वानोंको सुलभ हैं, उनके प्रयोगोंपर सभी विश्वास 
करते हैं। रेडियम आदिपर परीक्षा करनेके लिये बहुत धन चाहिये। 
कम ही लछोग उसपर प्रयोग करते है; परेतु संसार उनपर विश्वास करता 
है। इसी तरह यदि थोड़े-से तपोधन ईश्वरका साक्षात्‌ कर चुके है, तो 
उनकी गवाही, उनका आप्तवाक्य हमारे लिये सर्वधा मान्य होना 
चाहिये। 
इन तीनो आपत्तियोपर विचार करके अनुभवसे बढकर प्रबल कोई 
प्रमाण नहीं उहरता । 
(५) वैज्ञानिक अनुभवसे निष्कर्ष 
लंदनकी परान्वेषण-परिषद्‌ एवं अन्य देशोकी परान्वेषण 
सस्थाओने परलोकविद्यासम्बन्धी खोजे की हैं। इनसे यह मालूम हुआ 
है कि मरनेके अनन्तर भी मनुष्यका व्यक्तित्व बना रहता है और-मरा 
व्यक्ति किसी अदृश्य लोकमे रहता है, जो हमारे संसारसे दूर या अलग 
नहीं है; किंतु निकटतम है। इन लोकोसे भी अदृश्य और सूक्ष्म लोक 
और ग्राणी है। इन अनुभवोसे कम-से-कम इतना तो सिद्ध ही है कि 
हमारी अदृश्य चेतना अदृश्य शरीरमें रहती है और उसके लिये जयत्‌ 
भी है जो हमारे लिये अदृश्य है। ईश्वस्का पता उन्हे भी नहीं है; फिर 
भी अदृश्य जगव, अदृश्य सृष्टि, अदृश्य व्यक्तित्व और अदृश्य 
वस्तुकी सत्ताका तो हमें प्रमाण मिलता ही है। दृश्य-अदृश्य सभीमें हमे 
सत्ता ही नहीं मिलती; बल्कि हमें बुद्धिपुरस्सर संगठन और संचालन 
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मिलता है, विवेकपूर्ण नियम मिलते हैं, पद-पदपर अत्यन्त ऊँची 
विवेकशीला परमशक्तिशालिनी बुद्धिमती चेतवाकों सत्ताका परिचय 
मिलता है। राईसे ब्रह्माण्डतक, परमाणुसे विश्वतक अत्यन्त स्थिररूपसे 
गणितके काँटेपर तुले बावन तोले पाव रत्तीतक ठीक-ठीक व्यापक 
नियमोका पालन और सचालन मिलता है। यह सृष्टिके बडे-से-बडे 
दिमागको नगण्य बना देता है और सर्वशक्तिमान्‌ परमात्माका पता 
देता है। बुद्धियाहाता इतनी ही है। इसीलिये ज्ञेयको 
'बुद्धिय्राह्ममतीन्द्रियम! कहा है। 


(४) उसकी सत्ता और दयामे विश्वास बढानेवाले स्वानुभव 


(१) अनुभवोंका निष्कर्ष 

अपने अनुभव कहनेमे बडा सकोच होता है और उसका विस्तार 
यहाँ इसलिये भी अभीष्ट नहीं है कि सिवा इसके कि पाठक मेरी 
सदसद्विनेकवती ब्रुद्धि और कथनपर विश्वास कर ले और कोई प्रमाण 
नहीं है। वे यह मान लें कि मैं सत्य कहता हूँ, दम्भ नहीं करता, 
और अपने अनुभवोमे एक वचैज्ञानिककी हेसियतसे मैंने धोखा नहीं 
खाया है, और मेरे निष्कर्ष ठीक ही होंगे, तो मुझे विस्तारकी 
आवश्यकता भी नहीं रहती | इसीलिये मैं अपने अनुभूत निष्कर्ष यहाँ 
दे देना चाहता हूँ। 

(१) अदृश्य लोकोंकी, अदृश्य प्राणियोंकी और समस्त विश्वके 
उद्धव॑-स्थिति-सहारकर्त्ताकी सत्ता सत्य है। ईश्वर है । सगुण-उपासकोंको 
उनकी श्रद्धांक अनुसार उनके उपासित नामरूपस अपना अनुभव करा 
देता है। उसके नाम और रूप सभी सत्य हैं। 

(२) सृष्टि उसकी लीला है और वह अपनी सृष्टिमे स्वय सर्वत्र 
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अवतरित होकर भाँति-भाँतिके अभिनय करता रहता है! 

(३) सब तरहकी बैध उपासनाओसे वह प्राप्त है और यदि वैध 
उपासना सम्भव न हो तो बह केबल नामजपसे भी प्राप्य है। 

(४) ससारके सभी आस्तिक अपने-अपने मार्गसे वैध 
उपासनाद्वार उसे याते है और संसारके सभी देशोमे ही नहीं, विश्वके 
सभी देशोमें चह अवतरित होकर लीला करता और भक्तोका उद्धार 
करता रहता है। 'न में भक्तः प्रणश्यति' समस्त विश्वोके लिये है 
उसकी दया अखिल विश्वपर है, परंतु जो भजता है, उससे विशेष ममता 
है। जो जैसे भजता है, चैसे ही उसे भगवान्‌ भी भज़त्ते हैं। 

(२) अनुभवोंकी चर्चा 

फिर भी मैं अपने कुछ अनुभव संक्षेपसे इस दृष्टिसे देना चाहता 
हूँ कि पाठकोको यह मालूम हो जाय कि मुझे भगवानकी कृपाओका 
कितना कृतज्ञ होना चाहिये और मैं बस्तुत. किस दरजेका कृतध्न हूँ। 

पल-पलके उपकार रावरे जानि वूझ्ि सुत्रि नीके। 
पिदयौ न कुलिसहुँ ते कदोर चित कबहुँ श्रेम सियपीके ॥ 

(१) तीन-चार बर्षकी अबस्थामे पडोसके सूने घरमें घुस गया, 
आग लगा दी और स्वये उसमें जल मरता, परंतु रक्षा की गयी | घर 
जल गया। 

(२) लडकपनमें भिन्न-भिन्न अवसरोंपर तीन बार गोमती नदीमें 
डूबा। तीनों बार रक्षा की गयी ! तैरना इन घटनाओंके पीछे सीखा | 

(३) युवावस्थामें तीन बार इक्का टूटा और लोगोंको चोट आयी। 
मेरे पूरी रक्षा की गयी। ये घटनाएँ तीन भिन्न-भिन्न अवसरोकी हैं । 

(४) युवावस्थामें एक बार जंगलमें रह भूल गया। रातभर 
भरकत्ता रहा। रक्षा की गयी और ठीक राहपर लगाया गया। घटना 


३८० ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
सवत्‌ १९५६ की हे। 

(५) आपषाढकी सरयूमे चालीस मीलकी यात्रापपर चले। आधी 
रातमे बडी भयानक आँधीमे बीच नदीकी अथाह जल-राशिमे ऊँचे 
भेडोके बीच डगमगाती छोटी पतवारहीन डोगीपर सात जमे यात्री थे 
मुख्यत उसमे मैं ही था, मेरी श्रेरणासे ही वे छ सहयात्री बने थे। 
रामनामके घोर निनादके साथ हम सभी डूबनेबाले थे, परतु इस 
नामघोपके प्रतापसे बीचमे थाह मिल गयी। घुटनोतक जल हो गया। 
असख्य घडियालोके बीच देरतक खडे रहे। चाँदनी निकल आयी। 
दोनो किनारे नहीं दीखते थे, परतु पास ही लगभग ३० गज लम्बा, दस 
गज चौडा टापू दीखा। उसपर शेष रात बितायी | यतभर घडियालेंकि 
डरसे “राम-राम' का घोर निनाद करते रहे। बीस गजपर घडियालेका 
झुड टापूपर लेटा था। सवकी रक्षा हुई। सबेरे किनारेपर गये। यह 
घटना सवत्‌ १९७२ की है। 

(६) मेरो एक लडकी, जो मौजूद ह, तीन बरसकी अवस्थामे मर 
गयी थी। भगवत्कृपासे उसे पुनरुज्जीवन ग्राप्त हुआ यह घटना सबत्‌ 
१९७७ की है। 

(७) तुलसीजयन्तीके लिये बस्ती जानेको सामान बँघा था कि 
तीन बर्सकी लडकी कमला खेलते-खेलते गिरी, सॉस रुक गयी, 
धुकधुकी बद हो गयी, तुरत ही प्रसाद ओर रामनामके प्रभावसे 
पुनरुज्जीबन हुआ। जब पुनरुजजीबनका आरम्भ हो रहा था, उसी समय 
पडोसी डाक्टर अब्दुल करीमने आकर देखा तो कहा, 'अफसोस, यह 
ते गर रही ₹ ७ भने कहा--नहीं ५ अब त्तो जीवित्त हो रही ह, मण 
गयी थी। वस्तुत मरनेकी उलटी क्रियाको डाक्टरने स्वभावत मरना 
समझा था। प्रभुने जिलाकर मेशी यात्रा निर्विन्न कर दी। यह घटना 
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श्रवण शुक् ५ संबंत्‌ १९९० की है। 
(३) असंख्य अपराधोंकी अपने-आप क्षमा 

मंद जीवनमे बहुत ही विचित्र घटनाएँ हुई है। एक बार पितृपक्षमे 
मुझे जो-जो अनुभव हुए, वे आशातीत थे और एक अत्यन्त अयोग्य 
अकिद्चन किड्डुरपर लोकातीत कृपाके परिचायक थे। उसी पक्षमे दीक्षा 
पायी । मेरी उपासनाका रूप, जो अनेक जन्मीसे चला आ रहा था, 
बतलाया गया, मुझे अभिमान था कि मैं मानसिक पूजा और 
उपासनाका अधिकारी हूँ, मुझे पता लगा कि अभी मूर्तिपूजाके मार्गसे 
मैं ऊपर नहीं उठा हूँ, मुझे वही करना चाहिये । इस कठिन मार्गसे मै 
विधिवत्‌ लगाया गया। संबत्‌ १९८२ के आश्विन शुक्ला एकादशीकी 
भगवद्विमहोकी चेदवििसे प्राणप्रतिष्ठापूर्वक स्थापना हुई । प्रतिष्ठाके 
समय संगमरमएकी मूर्तियों बढ़े जोस्से कॉपने रूगी। उनमे विशेष 
प्रकाका ओजस्‌, तेजस्‌ आ गया। दीक्षाके बाद शिक्षा दी जाने लगी । 
बह आज भी समय-समयपर मिलती है। शब्भाओका निवारण होता 
रहता है। तबसे अबतक कृपाओकी अनवरत वर्षा होती आयी है। 
'पल-पलके उपकार' वाली उक्ति अक्षसद्राः चरितार्थ होती रहती है। 
कितनी ऊँची अभिलाषाएँ पूर्ण की गयी हैं। उनका वर्णन करना 
असम्भव है। भगवानते ऐसे पतितकी इतना कभी अपनाया है, मुझे तो 
विश्वास नहीं होता । मुझे इस बातका भारी गर्व है। 

मूर्तिपूजा अत्यन्त कठिन प्रकारकी उपासना है। नित्यके विहित 
औचाचारका पालन कहाँ हो सकता है? ठीक-ठौक सामग्री कब 
प्रस्तुत होती है ? बेलपत्र कैसा हो, कितना हो, कौन फूल हो, कौन न 
हो, माल कैसे पहनायी जाय ? कैसी मूर्तिसे पृजाके समय कैसा 
च्यवहार हो घंटा, शद्भ, कलशादि पार्षदोंकी कैसे पूजा हो, इनका 


श्थ्र ईश्वरको सत्ता और महत्ता 
स्थान कहॉ-कहाँ कब-कब है, किसे क्‍या गन्ध चाहिये, किसे क्या 
अक्षत चाहिये, धूप कैसा हो, दीप कैसा हो, कैसे अर्पण हो, बालभोग, 
शजभोगके क्‍या नियम हैं, स्नानादिकी क्या विधि है, आरती कैसे हो, 
आसन-शयनादि सबकी विधियाँ और नियम, चरणामृत और प्रसादके 
अहणतककी विधियाँ और नियम सभी ऐसे बारीक और विस्तृत हैं कि 
पुजारीको अन्तमें यह प्रार्थाा करनी आवश्यक नहीं बल्कि बिलकुल 
सत्य और ठीक ही है कि हमसे पूजा ठीक नहीं बनती है, जो कुछ 
अपराध हो, क्षमा किये जायें। 

मै तो पूजाकी विधि जानता ही न था । बतलाया भी गया तो बहुत 
आवश्यक अड्ड | विस्तारके लिये पुस्तके देखीं, तो अपने दोषोका पता 
लगा, परतु देखा कि सब नियमोंको कण्ठाग्र कर लेनेपर भी नित्य 
भारी-भारी भूले होती ही रहती हैं और कोई-न-कोई न्यूनता होती ही 
है। इतनेपर भी दोषोंको स्वीकार कर क्षमाप्रार्थातक करना मैं भूल 
जाता था। निवेदन करनेपर मालूम हुआ कि “दोषोंपर कहीं ध्यान दिया 
जाता है ? चुपचाप उसी मार्गसे चले चलो।' सच है-- 
रहति न प्रभु चित चूक किए की । करत सुरति सय बार हिए की ॥ 

इस अपरिमित दयाका भी कहीं वर्णन सम्भव है ? भगवान्‌की 
सत्ता तो मेरे लिये इतना अखष्ड सत्य है, जितनी कि मेरी अपनी सत्ता 
मैंरे लिये नहीं हो सकती और भगवान्‌की दया तो मेरे लिये उतना ही 
अमिट तथ्य है, जितनी कि मेरी भारी अयोग्यता, जिसका हाल मेरे 
सिवा भगवान्‌ ही जानते हैं। 


कतततत और तननसे 
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१--आप जानते है कि हमारे धर्ममे ईश्वर हमारी अपील तभी 
सुनता है, जब हममे प्रीति, प्रतीति और गति तीनो होती है, जो 
तुल्सीदासजीने कृष्णणीताबलीमे लिखा है-- 
तुलसी निरखित प्रतीति प्रीति गति आरत-पाल कृपाल मुरारी । 
बसन बेष राखी बिसेष लखि लिरदावलि भूरति नर-नरी ॥ 
द्रोपदीजीकी साडीका बढ जाना कपोलकल्पित घटना मानने- 
वालोको हम क्‍या कहें, परतु आजकलका विज्ञान आत्मबल 
१॥॥ (07८०) की बडी महिमा बताता है। यही बल है जिसके 
कारण एक मुट्ठीभर हड्डीका बूढा बडे-बड़े शक्तिशालियोको शड्डाके 
चक्करमे डाल देता है। उसके पास न कोई अख्र है न शस्त्र, न धन 
है, न राज्य है, केवल यही एक आत्मबल अभिमानियोका गर्व चूर 





जिन महाशयन कपष्णगातावलाका नहीं पढा ह उनक लिय पद लिखा जाता ह-- 
कहा भया क्पट जुआ जा हा हाया। 
महाबार रनधार पाच पति क्या दहै माहि हान उद्ारा॥ 
राज समाज सभासद समरथ भाषम द्वान धमधुरधारा। 
अबला अनघ अनवसर अनुचित हांत हरि. करिंह. रखवारा॥ 
यों मन गुनत दुसासन दुरजन तमक्या तकि गहि दुहु कर सारा। 
सकुच गात गोषति कमठी ज्यां हहरी हृदय बिक भई भारादा 
अपनेनिका अपना बिलाकि बल सकल आस विखास उिसागा 
हाथ उठाय अनाथ नाथ सों पाहि पाहि प्रभु पाहि पुकारा॥ 
बुल्सा निरखि अ्रतीति प्रीति गति आरत पाल कृपाल मुयय। 
बसन बेष राखी बिसेष लखि बिरदावलि मूरति नर नारी॥ 


झ्८्ड ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
करनेमें समर्थ हो जाता है। किसीकी हिम्मत नहीं पडती कि एक ही 
बारमे उसका काम तमाम कर दे। यह आत्मबल ही सही, परतु इस 
आत्मबलका सचालक कौन है 7? 

मनुष्यका चित्त स्वभावसे अवलम्बन माँगता है। किसीको चोट 
लगती है तो वह “बाप-रे-बाप' चिल्लाता है, मा बचेको पीटती है 
तब भी बच्चा “मा ही-मा' पुकारता है। इसका क्या कारण है? 
बापको मरे बहुत दिन हो गये। अब वह सहायता करने कैसे 
आयेगा ? परतु बचपनमे जब बाप जीता था, तब उसने बचवेको कई 
बार बचाया था। वही बात बड़े होनेपर भी बच्चेके चित्तमं गड़-सी 
गयी है या यो कहिये कि वह स्वभावसे ही एक अदृश्य अवलम्बन 
ढूँढ रहा है। यूनानके प्रसिद्ध हकीम एपिकटिट्स (5८८०७) ने 
लिखा है कि अत्याचारी जिस रौतिसे प्राणहरण करता है, वह अत्यन्त 
सुगम है। कभी किसी अत्याचारीने किसीका गला छ महीनेमें नहीं 
काटा, परतु ज्वर्मस्त होकर मरनेमें कभी-कभी बरसों लग जाते हें। 
अत्याचारी अपने जीमें यह समझा करे कि हम प्रबल हैं, हमारा कोई 
क्या कर सकता है, परतु कितने अत्याचारी कुत्तोकी मौत मरे हैं। प्राण 
निकल जानेपर उनकी वह शेखी कहाँ गयी ? उनका बल किसने हर 
लिया ? जिन ल्लेगोंने उनका अत्याचार अपनी आँखों देखा है, वे 
कहते हैं कि 'अच्छा हुआ, जो वह कुत्तोंको मौत मरा ।' औरगजेब 
धर्मान्ध था। उसे पूरा विश्वास था कि “मैं जो कुछ कर रहा हूँ, वह 
इस्लामधर्मके अनुकूल है, मन्दिर तोडना, काफिरेंका बध करना परम 
धर्म है, इससे मुझको खुदावन्दताला बिहिइ्तमें सबसे ऊँचा स्थान 
देगा ।' परतु मस्ते समय उसकी मति किसने फेर दी और वह मरमेसे 
डर रहा है और कहता है-- 
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हरचे बादबाद मा किहती दराब अन्दाखतेम्‌। 
अर्थ--जो चाहे सो हो, हमने तो अपना बेडा पानीमे डाल दिया। 
उसके इस वाक्यपर विचार कीजिये । उसको प्रतीत होने लगा कि 
ऐसी प्रजाको सताना, जिनका केवल धर्म उससे भिन्न था, अच्छा काम 
न हुआ और उसकी बिहिइतमें परमपद पानेकी आशा सदेहके आवर्त्तमे 
पड़ गथी। इसका क्‍या कारण हो सकता है ? वही झूठा अवलम्ब। 
जिनका अवल्म्ब सच्चा है, वे बडे सुखसे संसारको छोडते है, 
जैसा कि बालिके विषयमे गोस्वामी तुलसीदासजीने लिखा है-- 
रामचरन दृढ प्रीति करि बालि कीन्ह तनु त्याग । 
सुमन माल जिमि कंठ से गिरत न जानइ नाग॥ 
इसके पहले बालिका वाक्य भी सारगर्भित है-- 
सुनहु राम स्वामी सन चल न चातुरी मोरि। 
प्रभु अजहूँ मै पापी अंतकाल गति तोरि॥ 
इसमे कृष्णगीतावलीकी “गति” भी आ गयी है, जिससे यह 
ध्वनित है कि तुमको छोडकर मेरा और कहीं ठिकाना नही है और प्रीति 
तो दोहेके प्रथम चरणोमे है ही । इसी ग्रीतिकी शुद्ध पराकाष्टाको 'भक्ति' 
कहते हैं। 
इस प्रइनपर पूरा-पूरा विचार करनेसे यह लेख बहुत बढ़ 
जायगा। इससे एक ही बात और लिखी जाती है। फिजियालोजी 
(एएछाण०79) मे मस्तिष्क तथा मेरुदण्डमे अनेक केन्द्र (ट९॥0८5) 
देखे गये है, जेसे मस्तिष्कके एक भागमे बोलनेका केन्द्र है। उस 
भागके ऊपर खोपडीमे कहीं चोट लगी तो उस केन्द्रका काम बंद हो 
जाता है और मनुष्य बोल नहीं सकता, परंतु इसके आगे विज्ञान काम 
नहीं करता और चेदकी वही श्रुति सिद्ध होती है-- 


३८६ ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
यतो वाच्यो निवर्तन्ते अप्राप्प मनसा सह। 

अभी थोडे दिन हुए इग्लिस्तानके एक सुप्रसिद्ध अध्यात्म-विद्या 
($७7एव॥५॥) के पण्डित सर आलिवर लाजने कहा था कि 
'जीवन-विज्ञानमें अनेकों प्रसड़ ऐसे आते है, जिनमे बुद्धि काम नही 
करती और यही मानना पडता है कि इस जीवकी सचालन करनेवाली 
कोई शक्तिविशेष है, जिसका हम अनुमान ही कर सकते हैं।' 

इन्हीं दो बातोसे अर्थात्‌ मनुष्यका हृदय एक सच्चा अबलम्ब 
चाहता है और दूसरा यह कि बिज्ञानकी इतनी उन्नति होनेपर भी अनेक 
बाते ऐसी है जो बिना एक अदृश्य सचालक शक्ति माने हुए समझमें 
नहीं आ सकती, हम ईश्वरके अस्तित्वमे विश्वास करते हैं। 

२--इसका पहला उत्तर तो प्रश्न (१) के उत्तरके अन्तर्गत है 
अर्थात्‌ मनुष्य, जिसका हृदय अवलम्बन माँगता है, नियलम्ब हो 
जायगा और उसका जीवन दु खमय होगा । हमने बहुत-से नास्तिकोंके 
चरित पढे हैं--जैसे डेविड ह्यूम (29५० प्रणा०) जो बड़े सज्जन 
और बडे उदार थे | बौद्धधर्मको भी लोग नास्तिक मानते हैं, परतु इसके 
धार्मिक और विनयसम्बन्धी सिद्धान्त बहुत बढे-चढे हैं। बौद्धधर्मकी 
एक पुस्तक 'बुद्धचर्या' की भूमिकामे लिखा हुआ है कि बुद्धदेवके 
उपदेश दो प्रकारके थे। एक साधारण धर्म और दर्शनके विपयमें और 
दूसरे भिक्षु-भिक्षुणियोंके नियम। पहलेको पालीमें “घम्म' (घर्म) 
कहा गया है ओर दूसरेको विनय । इस धर्ममें तथा मीमासकोंमें कर्म 
प्रधान है, पर इसे कर्म कहो या नैयायिकोंके अनुसार कर्त्ता कहो 
अथवा वेदान्तियोंके मतसे ब्रह्म मानो, हमारी समझमें केवल 
नाम-मात्रका झगडा है। एक अक्षर-शक्ति माननी ही पडेगी, चाहे उसे 
किसी मामसे पुकाये । साधारण जनतामें इतना आत्मबल नहीं होता कि 
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डेविड ह्यूमकी भाँति अपना चरित्र शुद्ध रखे। अभी तो यह हे कि हमोरे 
पापोको पुलिस या राजकर्मचारी नही देखते, परतु ईश्वर तो देखता है। 
मनुने मनुष्यके शरीरमे जो ईश्वरका एक प्रतिबिम्ब आत्मा है, उसको हमारे 
कर्मोका साक्षी माना है। मनुस्मृतिसे न्‍्यायाधीश्ञका धर्म है कि गवाहको 
यह समझा दे कि झूठ मत बोलो । उनका एक वाक्य यह है-- 

आत्मिव द्यात्मनः साक्षी गतिरात्मा तथात्मन । 
माउवमंस्था: स्वमात्यान॑ नृप्या साक्षिणमुत्तमम्‌ ॥ 
(८ । ८४) 
'आत्मा ही आत्माका साक्षी है, आत्मा ही आत्माकी गति है, ऐसा 
जानकर तुम मनुष्योके उत्तम साक्षी अपनी आत्माका अपमान (झूठ 
बोलकर) न करो ।' 
मृच्छकटिक-नाटकमे एक नीच दास यह कह रहा है कि चन्द्रमा 
और सूर्य साक्षी है, यह सब उसी सिद्धान्तको सूचित कर रहा है कि 
हमारे कर्मोका देखनेवाला एक अदृश्य पुरुष है, जिसकी शक्तिको यदि 
हम समझे तो हमे पापकी प्रवृत्तिसे रोकता है। ऐसी शक्तिमे विश्वास न 
होनेसे साधारण जनता स्वच्छन्द हो जायगी, जिससे प्रजाविष्ठवकी 
सम्भावना है। यह हमारे जानमें बडी हानि है। 
३--ईश्वर प्रमाणसे सिद्ध नहीं हो सकता। ईश्वर-सिद्धिके सारे 
प्रमाण उपमान ($7/०९४५) ही हैं और कोई-कोई दार्शनिक उपमानको 
प्रमाण नहीं मानते । ऐसे उपमानका एक उदाहरण हम रोमन दार्शनिक 
एपिकटिट्सके वाक्यसे उद्धृत करते हैं--- 
हमलोग ससारके कामोंमें ऐसे ही फेंसे रहते हैं, जैसे मेलेवाले 
मेलॉमें। मेलोंमें गाय-बैल बिकनेको आ रहे हैं। मेलेकी भीडका 
अधिकांश क्रय-विक्रयके लिये आया हुआ है। कुछ लोग ऐसे भी हैं, 
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जो केवल मेला देखने आये हैं और यह पूछते हैं कि मेला कैसे लगा 
और क्यो लगा, किसने लगाया और किस प्रयोजनसे लगाया ? इस 
ससारबी भी यही दशा है इसमे कुछ तो पशु हैं, जिन्हे केवल अपने 
चारेकी चिन्ता है। थोडे-से लोग यह जानना चाहते हैं कि ससार क्‍या 
है और इसका शासनकर्त्ता कौन है ? 

प्रइन--क्या इसका कोई शासनकर्ता नही है ? 

उत्तर--बिना शासनकर्ता और निरीक्षकके किसी भी राज्य या 
कुलका प्रबन्ध एक दिन भी नहीं चल सकता और इतना बडा ससार 
केवल सयोग (८४०॥००) से कैसे स्थिर रह सकता है? जब 
झ्ञासनकर्ताका अस्तित्व सिद्ध हो गया, तब ये प्रश्न उठते हैं-- 

(१) इस श्ासनकर्ताके गुण क्या हैं ? 

(२) उसके शासनकी रीति क्‍या हैं ? 

' (३) हमलोग जो उसके शासनमें रहते हैं, क्या हैं और किस 

प्रयोजनसे बनाये गये हैं ? 

ऐसे विचार उन्हीं थोडे-से दर्शकोंके चित्तमें उठते हैं, जो इस 
मेलेका तत्त्व जाननेका प्रयत्न करते हैं और मेलेसे लौट जाते हैं, परतु 
और मेलेवाले ऐसे लोगोंपर हँसते हैं। पश्ुओंमें भी समझ होती तो वे 
भी उनपर हँसते, जिनको दाना-घास छोडकर और बातोंकी चिन्ता नहीं 
रहती है। 

ऐसे ही अनेक ठदाहरण दिये जा सकते हैं, परतु सबका खण्डन 
हो सकता है। इसीसे साख्य-शासत्रके आचार्य कपिलने कहा है-- 
'ईश्वरासिद्धेः', 'ईश्व. सिद्ध नहीं हो सकता।' यानी तर्क-बुद्धिसे 
ईधरकी सिद्धि नहीं होती। 

ससारमें साधारणत और भारतवर्षमें विशेष करके अनेक सत हो 
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गये हैं। इसके एक उदाहरण महात्मा सूरकिशोर हैं। सूरकिशोरजी 
मिथिलेश-नन्दिनीजीको अपनी बेटी मानकर भावना करते थे। अयोध्या 
आते थे तो सरयूके उत्तर-तटपर ठहरते थे, क्योंकि जामाताके नगरमें 
जाना निषिद्ध है। उनके पास सीताजीकी बडी सुन्दर मूर्ति थी, जिसका 
बे नित्य श्रूड़्ार और पूजा करते थे। एक दिन फूल्ॉके बडे सुन्दर गहने 
बनाकर आपने मूर्तिका श्रृड्भार किया और ध्यानमम्म हो गये। भावना 
करते-करते कहने लगे कि 'हमने तो अपनी बेटी महाराज दशरथके घर 
यह समझकर ब्याही थी कि वे धनाढ्य हैं, पत्रीको सोमेके गहने 
पहनायेगे ।' इसी भावनामें वे अत्यन्त व्याकुल हो गये और रोने लगे। 
श्रीजी भावनामे उनको दर्शन देकर बोलीं कि 'बाबा, सोच न करो, यहाँ 
शगहनोकी कमी नहीं है, गरमीके कारण सोनेके गहने उतार दिये और 
फूलके गहने पहन लिये हैं।' 

क्या हम इनको झूठा, मक्कार और दगाबाज समझे ? या पागल 
माने ? परतु और बातेंमे सतोका पागलपन देख नहीं पडता । इनके 
उपदेश समाजकी स्थितिके लिये अत्यन्त लाभकारी होते हैं। हजारो 
इनको पूजते हैं। इनमे कितने पढे-लिखे विद्वान्‌ भी होते हैं। हम यह 
माननेको तैयार है कि धर्मके नामसे बडे-बडे दम्म और अत्याचार हुए 
तथा होते हैं, परतु इसमे धर्मका क्या दोष है 2 दो-चार बने हुए सत 
स्वार्थी, लोभी, छम्पट निकल गये तो इससे सारा सत-समाज कैसे 
कलकित हो सकता है ? धर्म वही है, जिससे उपदेश अहण करनेवाले- 
के चित्तको शान्ति हो, दु ख सहन करनेकी क्षमता बढ जाय और ऐसे 
उपदेश सतोसे ही ग्राप्त हुए है। हम उनको मकार कैसे कह सकते हैं। 
ईश्वरके अस्तित्वका यह बहुत पुष्ट प्रमाण नहीं है, परतु हमारे मतमे यह 
एक प्रत्यक्ष प्रमाण है। 
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फारसीमे एक़ पद्य प्रसिद्ध है-- 
मर्दनी खुदा खुदा न बाशन्द। 
लेकिन बखुदा जुदा न बाइशन्द॥ 
अर्थ-- 
हरिजन यदपि नहीं हरि अहहों | हरिसे कबहुँ बिलग नहिं रहहीं ॥ 

परतु भक्त और भगवन्त दोनोंकी महिमा उसीकी समझमे आ 
सकती है, जिसमें श्रद्धा और भक्ति दोनो हों। मैं अयोध्यावासी हूँ। मेंरे 
माता-पिता दोनों वैष्णव थे और अयोध्याके प्रसिद्ध महात्मा बाबा 
रघुनाथदासजीके शरणागत थे। ये महापुरुष पहले बादश्ञाही सेनामें 
राबर्ट (०७९८४) साहबकी पलटनके सिपाही थे। मैं इनका बहुत 
मुँहलगा था। मैंने इनसे पूछा--'बाबाजी ! मैंने सुना है कि एक यार 
आपके बदले भगवानूते पहरा दिया था।' बाबाजी कहने लग्रे-- 
“बच्चे ! हम क्या जानें, किसीने हमारे बदले पहरा दे दिया होगा। हम 
तो दिनभर अपनी बारकमे बैठे 'सीताराम, सीताराम” जपते थे। कुछ 
भक्त सिपाही भी हमारे पास आकर बैठ जाते थे और घटों रामधुन होती 
थी। एक बार हमने अपनी पलटनके कप्तान साहबके पास जाकर 
सलाम किया और उनसे कहा कि 'हम आपकी नौकरी न करेंगे ।'कप्तान 
बडा सज्जन था, कहने लगा कि 'रघुनाथसिह | हम तुमको जानते हैं, 
तुम बडे भक्त हो। तुम जहाँ भी चाहो रहो, तुम्हारी तनख्वाह तुम्हारे पास 
भेजबा दी जायगी ।' बाबाजीने उत्तर दिया--'मनुष्य मजूरी देते है कैसे 
राखे राम ।” इसका अर्थ यह है कि 'हम आपके नौकर हैं, काम भी 
पूरा नहीं करते, तब भी आप हमको खानेको देते हैं। जब हम 
भगवान्‌की सेवा करेंगे तब वे हमको कैसे भूखा रख सकते हैं ?” इत्तना 
कहकर वाबाजी जगन्नाथपुरीको चले गये। वहाँसे लौटनेपर कुछ दिन 
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चित्रकूट रहे। फिर अयोध्यामें वासुदेव घाटपर मौनीबाबाके शिष्य हुए 
और फिर यावज्जीवत श्रीअयोध्यासे बाहर नहीं गये । मेरे माता-पिताकी 
बाबाजीके चरणोंमें बड़ी भक्ति थी। मेरा नाम भी उन्हींका रखा हुआ है । 
मेरे जितने संस्कार हुए, सब बाबाजीकी आज्ञासे किये गये। जब 
मुष्डनका समय आया, त्तब पिताजीने बाबासे निवेदन किया कि 
“बच्चेका मुण्डन करना चाहिये ।' बाबाजी बोले---/कलू ले आओ, नाई 
भी साथ लेते आना ।' घर लौटकर जब मेरी मातासे कहा, तब माता 
कहने लगी कि साइत भी पूछ ली है ? पिताजीने कहा कि 'नाबाजीकी 
आज्ञसे बढ़कर साइत नहीं हो सकती।' 

दूसरे दिन हमलोग गनेशी नाईको साथ लेकर छावनीमे पहुँचे। 
बाबाजी उस समय सरयू-स््नान कर रहे थे। पिताजीको दण्डवत्‌ करते 
देखकर अपने शिष्यसे बोले कि वह कटोरी उठा लाओ जिसमे हम 
शाल्ग्राम नहलाते हैं। शिष्यने कटोरी छाकर नाईको दे दी और उसने 
उसमे सरयू-जल भर लिया। बाबाजीने कहा--“अच्छा मूड़ दो ।" नाई 
पिताजीकी देखने लगा और पिताजीने उसका अभिम्राय समझकर 
करोरीमे कुछ रुपये डाल दिये, मुण्डन हो गया और हमलोग बाबाजीको 
दण्डबत्‌-प्रणाम करके घर लौट आये। नाई इसके पीछे बहुत दिनोंतक 
जिया और सदा यही कहता रहा कि “भइया, जबसे ई कटोरा मेरे घर 
आवा है, मोरे खायका नहीं घटा ।! 

इसके थोड़े ही दिन चीछे पॉचचे चर्षनें लिखाएल५ लिशण कि: 
गया। हमलोग कायस्थ हैं, हमारे यहाँ मौलबी बुलाये जाते थे और 
फातिहा पढ़कर “बिस्मिल्लाह' कराया जाता था, परंतु पित्ताजीकी भक्ति 
उन्हें फिर बाबाजीके चरणोंमें खींच ले गयी और बाबाजीकी आज्ञासे 
पाटी-बोरका छेकर हमलोग छावनी पहुँचे। बाबाजीने बोस्केमें 
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सरयूजीका कौचड घोलवाया और कसेहरो (एक अकारकी कच्ची 
किलक) मैंगवाकर उसको लेखनी बनायी गयी । फिर महात्माजीने मुझे 
अपने पास बिठा लिया और पाटीके ऊपर विनयपत्रिकाका एक पद 
लिखा। बाबाजी बोलते जाते थे और मैं दोहणता जाता था। पद समाप्त 
होनेपर वही पाटी, बोग्का और कलम मुझे दे दिये गये और मुझसे कहा 
गया कि इसी लेखनीसे पाटीपर एक रेखा खींच दो | बाबाजीका पकडाया 
हुआ कलम सत्तर बरस हो गये, अबतक मेरे हाथसे नहीं छूटा। 

जब स्कूलमें नाम लिखा गया, तब जब-जब परीक्षा होती थी 
बाबाजीसे आज्ञा ली जाती थी। पाँच बरस स्कूलकी और चार बरस 
कालेजकी पढाईमें कभी बिरला ही अवसर हुआ है जब दर्जेंमें पहलेसे 
दूसरा नम्बर आया हो | अवधके स्कूलोंको मिलाकर जब परीक्षा हुईं तव 
अदधमे सबसे ऊँच। नम्बर रहा। जब अवध और पश्चिमोत्तर देशके 
कालेजोंको मिलाकर इम्तिहान लिया गया, त्ब उसमें भी प्रथम ही नम्बर 
रहा और जब बी० ए० की परीक्षा दी गयी, तब उस समय अकेला 
कलकत्ता-विश्वविद्यालय था, जिसमें का (कोलम्बो), रगूत, पजाव, 
मध्यप्रान्नत और पश्चिमोत्तर देशके छात्र सम्मिलित होते थे, उसमें भी 
सबसे ऊँचा नम्बर मिला, जो इस प्रान्तके रहनेवालेको न पहले क्रभी 
मिला था और न उसके पीछे कभी मिला। कलकत्ता-विश्वविद्यालयमें 
अबतक मेरी प्रतिष्ठा है ओर बहाँके सुप्रसिद्ध वाइसचान्सशर सर 
आशुतोष मुखोपाध्याय. महोदव मुझे एाए ७ ॥५ ग0 
फाष्ाएपज्रीटत ली0फ5 ह्ा्णाय८5 0 छरोणा 7 ॥90९० ९ 
महल 7०ऋ०ल लिखा करते थे। 

तीसरी घटना इसीके कुछ दिन पीछेकी है। जून १८७९ में मेरा 
विवाह हुआ। जब बागत समधोके द्वारपर पहुँची और पालकी उत्तारकर 
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सखी गयी, उन्हीं बाबाजीके दो चेले फूलकी एक माला और दो बड़े- 
बड़े आम लिये हुए पिताजीके पास पहुँचे और बोले कि 'बाबाजीने 
बच्चेके लिये यह माला और दो आम भेजे हैं ।' पिताजी उनको लेकर 
मेरे पास आये। माला मेरे गलेमे डाल दी गयी और दोनो आम जैसे 
ही बैरागी मेरे हाथोंपर रखने लगा, पिताजी बोल उठे कि “बाबाजीने तुझे 
इस विवाहसे दो पुत्र दिये | दोनो पुत्रोंमें ज्येछ् इस समय 'आबकारी 
कमिश्रर्का परसनऊ असिस्टेट है और-उसका छोटा भाई रजिस्ट्रार 
डिपार्टमेंट इक्जामिनेशन्स है। इसके उपरान्त उनकी माताने त्रिवेणी- 
वास लिया! 

मुझे भी वैष्णवी शिक्षाका प्रभाव पद-पदपर अनुभूत हुआ है। 
संसार काँटोका वन है। बड़े-बड़े संकट झेलने पडे हैं, परंतु इस शिक्षाने 
कब्चका काम किया है। छोटे मुँह बडी बात है; परंतु अनेक 
अवसरोपर ऐसा अनुभव हुआ है कि धनुष-बाण लिये हुए सरकार मेरे 
पीछे, खड़े हैं और कहते हैं कि 'सावधान, जबतक तू धर्मपथपर 
चलेगा, तेरी रक्षा की जायगी और विचलित होगा तो तू भी मार 
खा जायगा ।! 

इस पचहत्तर वर्षके जीवनमें अनेक घटनाएँ ऐसी हुई हैं जिनसे 
बचनेके लिये ईशवरको धन्यवाद दिया गया है। साहित्यक्षेत्रमे ही एक 
महाशयने मेरा अपमान करनेमे कोई कसर नही रखी, परतु मैंने कभी 
उनकी और उनके साथियोकी परबा न की । मेरे मित्रो और सहायकोकी 
कमी नहीं थी, परंतु सबको रोक दिया और यही कहता रहा कि जो 
व्यर्थ द्वेष या ईर्षाके वश मुझपर बार कर रहा है, उसके प्रत्युत्तरमें कोई 
लाभ नहीं है, क्योंकि ईर्षा एक ऐसी अग्नि है, जिसे मनुष्य आप ही 
उत्पन्न करता और आप ही उसमे भस्म होता है। ईश्वरकी दयासे मेरी 


रा 
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हानिको कौन कहे, लगातार उन्नति ही होती गयी और मुझे इस बातका 
सतोष है कि मैं कुछ साहित्यजीवियोंकी सहायता कर रहा हूँ। इसको में 
ईश्वरकी दया न कहूँ तो क्या कहूँ ? 

एक घटना मैं और लिखना चाहता हूँ। मुग़दाबादमें जब मैं डिएी 
कलक्टर था, तब एक मण्डली ऐसी बनी हुई थी जो कहती थी कि हमसे 
मिलकर रहो, जितनी चाहो उतनी स्थित छो। उस मण्डलीमे नित्य 
रडियोका जल्सा होता था। यह भी एक प्रलोभन था, परतु मैंने अपने 
कर्तव्यके विचारसे उस मण्डलीमें सम्मिलित होना स्वीकार न किया | एक 
दिन २० वीं तारीखको सूर्य अस्त होने लगा जब मैं कचहरीसे उठा। 
विक्टोरिया फिटनकी सवारी थी। साईंसने कहा कि 'टप' ([7000) गिर 
दिया जाय | मैंने कहा--'नहीं, देर हो गयी है, घर चलो ।' जब मैं शहरमें 
पहुँचा, तब तहसीलके फाटकके सामने एक दुष्टने एक लाठी चलायी। 
लाठीका वार टपपर पडा और उसकी उछलती चोट मेरी बायीं कनपटीपर 
लगी ! इसके कारण वहाँ सूजन हो गयी । टप न उठा होता तो खोपडी चूर 
हो गयी होती। मेरा गूजर चपरासी कोचबक्सपरसे कूद पड़ा और उस 
दुष्टको पकड़कर कोतवाली ले गया। दूसरे दिन ज्वाइट मजिस्ट्रेटने उसे 
आठ महीनेका कारावास दिया। मैं जानता था कि उसने यह काम किसकी 
प्रेरणासे किया हे, परतु ईधवरकी धन्यवाद देकर चुप रहा । इसे ईश्वरकी दया 
न कहूँ तो क्या कहूँ ? 

आपने अपनी आँखों देखा है कि मैंने अपने मकानमें एक कमग 
रामायण-मन्दिर बना रखा है। उसमें अनेक प्रकारके रामायण-पन्थ और 
रामचरित-सम्बन्धी चित्र हैं। मैं उसीमें रहता हूँ। चौकोके सामने श्रीराम- 
जानकीका एक सुन्दर चित्र लगा हुआ है । उसके दर्शनसे लोचन तृप्त रहते हैं । 


सच और पतततः 


भक्तवबर श्रीकृष्णप्रेमजी 


१--ईश्वरकी क्‍यों मानना चाहिये ? 

ईश्वर' शब्दसे जो कुछ अभिग्राय ग्रहण किया जाता हो, उसीपर 
मानने-न-माननेका प्रश्न निर्भर करता है। सामान्यतः इस शब्दसे 
किसी-न-किसीकी ईश्वरसम्बन्धी भावना या कल्पना ही सूचित होती है। 
कुछ लोगोंकी भावना यह होती है कि ईश्वर स्वर्गमें राज्य करनेबाल्य 
कोई राजा है, कुछ यह समझते हैं कि वह स्वर्गस्थ पिता है, कुछके 
विचारमे बह स्वर्गस्थ स्वामी है और कुछ यह मानते हैं कि वह 
न्यायाधीश है। ये सब केवल मानसिक भावनाएँ या कल्पनाएँ मात्र हैं 
और कोई कारण नहीं है कि हम इनमेसे किसी-न-किसी एक 
भावनाक़ी, अपनी इच्छा न हो तो भी मान ही के । 

परंतु यदि इस शब्दक्रा अभिप्राय 'परम तत्त्व' से हो, तब तो 
यह चात़ स्पष्ट ही है कि जबतक कोई मनुष्य यह नहीं जानता कि 
वास्तविक सत्तत्त क्या है, तबतक वह सबसे अधिक महत्त्वकी बातको 
है नहीं जानता । 

२--ईश्वरको न माननेसे हामि कया है ? 

इस प्रश्नका उत्तर भी माननेके (विश्वासके) स्वरूपपर ही निर्भर 
फरता है। किसी भी वस्तुके विषयमें गत विधासका न होना, इसमे 
कुछ भी हानि नहीं है और सही विश्वासका होना भी उसी हदतक 
जाभकारी है कि हमें उससे ज्ञान प्राप्त हो । ज्ञानकी ऐसी बात है कि मैं 
भेत्न्त दृढ़तापूर्वक यह कहूँगा कि परम तत्वके शानके बिना मनुष्यको 


३९६ ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
न सुख मिल सकता है, न शान्ति ही। वह वासनाका ही दास बना रहेगा। 
और आशा तथा भयका शिकार होगा | अन्तमे मर जायगा | यह बात 
अक्षरश सत्य है कि जो परम तत्त्वको जानता है, उसके सिवा और 
किसीकी अमृतत्वलाभ नहीं हो सकता। 
तमेव विदित्वातिपृत्युमेति 
नान्‍नय पन्था  विद्यतेज्यनाय | 

यही यथार्थमे सत्य है, इस बातको न माननेकी जिसकी हिम्मत 
हो, वह न माने। 

३--ईश्वरके होनेमें आप कौन-कौन-सी युक्तियों देते हैं ? 

में युक्तियोकी परवा नहीं करता, ज्ञानको पूजा हूँ। इस विषयमें 
जो-जो युक्तियाँ दी जाती हैं, उनकी छानबीनकर मैंने यह देख लिया कि 
अन्तमे वे बेकार हो जाती हैं। ईश्वरकी सत्ताका एकमात्र प्रमाण बस बही 
है, जो आपकी अपनी सत्ताका है अर्थात्‌ प्रत्यक्ष अनुभूति। ईश्वरके 
होने-न-होनेके विपयमे तर्क करनेमे बहुत अधिक समय जो व्यतीत 
किया जाता है सो ठीक नही। इससे कहीं अच्छा यह है कि तर्क करना 
बिलकुल छोड दिया जाय और यह पता लगनेका उद्योग आस्म्भ किया 
जाय कि उस परम तत्त्वका वास्तबिक स्वरूप क्‍या है ? 

यदि कोई कहे कि हमको तो यह भी निश्चय नहीं है कि 'परम 
तत्त्ब' भी कोई चीज है तो में यह कहूँगा कि 'परम' शब्दको छोडिये, 
किसी दूसरे शब्दका प्रयोग कीजिये जो आपको जैंचे। आप चाहें तो 
उसे 'मूल' कह सकते हैं या “आधारभूत' शब्दका प्रयोग कर सकते 
ई, पर यह तो स्पष्ट है कि कोई-न-कोई तत्त्व तो मानना ही होगा | पहले 
यह पता लगाइये कि वह तत्त्व क्या है और फिर यह प्रइन उठाइये कि 
उस तत्वको ईश्वर कहा जाय या और कुछ कहा जाय, पर जिन 


अक्तवर श्रीकृष्णप्रेमजी झ््र्छ 
लोगोंका मत आपके मतसे भिन्न हो, उनके साथ उदारताका ही व्यवहार 
करें, यह जानकर कि इस विपयमे ऋषियोका भी एकमत नहीं है और 
फिर अन्तमें, कोई भी शब्द उसका वर्णन करनेमे पूर्ण समर्थ नहीं है 
जो सब शब्दोके परे हे-- 
यतो वादों निवर्तन्ते अप्राप्प मनसा सह। 

४--क्या आप अपने जीवनकी कोई ऐसी घटना बता सकते हैं 
जिससे ईशध्वर्की सत्ता और दयापर हमलोगोका विश्वास बढ़े ? 

आपके हृदयमें जो अनुभव होता है वही एकमात्र अनुभव है, जो 
जीवनमें काम देगा। बाहरके जितने अनुभव हैं, वे चाहे कितने भी 
असाधारण या आश्चर्यजनक हो, कर्मके परिणापमात्र है, उनसे इसके 
सिवा और कुछ भी सिद्ध नहीं होता कि जितने कार्य होते हैं, वे सब 
पूर्वतन कारणोसे निकल पडते हैं अथवा इसी बातको आप दूसरे ढंगसे 
यों कह सकते है कि आपके या किसीके भी जीवनमे जो कोई अनुभव 
हुआ हो, उसको पूरी जॉच करनेसे नारायण वासुदेवकी सत्ता प्रकट 
होगी, क्योकि वही सब अनुभवोका मूल है और उसके बिना कोई 
अनुभव हो ही नहीं सकता। 

दयाकी बातके विषयमें मुझे केवल एक ही बात कहनी है। उनकी 
दया सूर्यप्रकाशके समान सबके लिये है, किसी खास व्यक्ति या चुने हुए 
लोगेके लिये नहीं। उनकी दया किसी राजा या सम्राट्की-सी नहीं होती । 


च्ल्च्न्न्ज ततततः 
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१--हम भगवान्‌मे विश्वास क्‍यों करें ? 

भगवानमे विश्वास रखनेसे जीवनमे एक अपूर्व मिठास आ जाती 
है। भगवान्‌ है, बह सर्वशक्तिमान्‌ है, न्‍्यायशील है, दयामय है, वह 
हमारी पुकार सुनता है और हमें समस्त दुःख-संतापसे उबार सकता है, 
यह विश्वासमात्र ही कितना दिव्य है। वह सदा सदैव॑ हमारे साथ है; 
परंतु हमारे ममपर पापोंका इतना घना आवरण पड़ा हुआ है कि हम 
उसे देख नहीं पाते | पापोका यह पर्दा ही बाधक हो रहा है। कितना 
भी घना यह पर्दा क्यों न हो 'वह' चाहे तो एक क्षणमें इसे टूक-टूक 
कर सकता है। हाँ, इसमें शर्त एक यही है कि उसे ही, केवल उसे 
ही हम प्राणपणसे चाहें, संसारके समस्त सुख-विलासकी अपेक्षा 
भगवानूको ही हृदयसे चाहें, उस परम दयामय, परम प्रेममय अ्रभुमें 
विश्वास जमते ही बीचकी दूरी क्षण-क्षण मिटती जाती है और हम 
उसके अधिकाधिक समीप आते जाते हैं। ऐसे प्रभुका दास होना 
,स्तन्त्रताकी. पयकाष्ठा है, क्योंकि उस अबस्थामें हम इख्धियॉंकी 
दासता, जगतके प्रपश्नोंकी दासतासे सदाके लिये मुक्त हो जे हैं। 
भगवानूमें विश्वास होते ही हम उस संत-मण्डलोमें पहुँच जाते हैं जिसमें 
व्यास, वाल्मीकि, वसिष्ठ, विश्वामित्र, ईसा, मुहम्मद, शड्डुगरचार्य, 
शामानुज, चैतन्य, सूर, तुलसी, रामकृष्ण, सैलड्ड स्वामी आदि संत 
उपस्थित हैं। भगवानमें विश्वास उत्पत्र होते ही जीवनमें एक अनुपम 
रसका संचार हो जाता है और जो जीवन पहले व्यर्थ तथा निस्सार 
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प्रतीत होता था, वही अब एक-एक क्षण परम आनन्दका निर्ञर हो 
"जाता हैं। अब आनेवाले भय और विपदाओकी आड्डा नहीं रहती--- 
ऐसा मालूम पड़ता है मानो समस्त भूत-वर्तमान-भविष्यत्‌ आनन्दका 
एक अखण्ड अजस्त्र प्रवाह है; दुःख, विषाद, संताप आदि-जैसी वस्तु 
रह नहीं जाती। 
सभी धमेकि शास्त्र डंकेकी चोट कह रहे हैं कि भगवान्‌ है, वह 
हमें समस्त दुःख-दारिद्रयसे छुड़ा सकता है और यदि हम साधनाके 
मार्गसे चलें तो अवश्य ही उसे पा सकते हैं। युग-युगसे संत-महात्मा 
अत्यन्त स्पष्ट वाणीमे यह कहते आ रहे हैं कि साधनाके द्वारा 
हमने भगवान्‌को पाया । आज भी हम ऐसे संत-महात्माओंको पा सकते 
हैं, यदि हममें वास्तविक लगन हो, सच्ची स्पृह्ठा हो। अतएव हमें 
भगवानूमे विश्वास करना चाहिये और उन्हे पानेकी समुचित साधना 
करनी चाहिये। 
२--भगवान्‌को न माननेमें क्या हानि है ? 

* भगवानको न माननेपर यह जीवन दूभर हो जाय, इसमें रह ही 
क्या जाय ? तब तो हम चारों ओर बुरी तरह दुःखोंसे ही घिर जायें और 
बाहर निकलनेका कहीं कोई रास्ता ही न रह जाय । इस संसारमे सर्वत्र 
दुःख, व्याधि, जरा, भृत्युका जाल फैला हुआ है और इतने अगणित 
हैं ये कि इनकी गिनती हो नहों सकती। कहाँतक गिनाया जाय ? इस 
संसारमें बाह्मदृष्टिसे जो व्यक्ति सुखी और सफल समझा जाता है, वह 
वेचारा भी तो जन्म-मृत्यु, जरा, व्याधि, दुग्ख-दोषका शिकार है ही। 
ऐसी विवशताकी हालतमे इस दुःख-जालसे निकलनेके लिये भगवानमें 

: विश्वासके अतिरिक्त और साधन है ही कहां ? 
माना आप बहुत उदार है, दानी हैं; परंतु यदि आपकी इस उदारता 


ड०० ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 

और दानशीलताका आधार भगवान्‌ नहीं है तो संच मानिये आपका यह... 
साश किया-करया व्यर्थ है, आत्मप्रवक्षना है, क्योंकि यदि आप इन 
समस्त शुभ कमेकि आधार, मूल प्रेरकको नहीं पहचानते तो आप 
एक-न-एक दिन निराशाकी चपेटमें आ ही जायँगे। आप तब सोचेगे 
कि आप व्यर्थमे समुद्र उठीचनेकी-सी चेष्टा कर रहे थे । कितना महान्‌ 
और व्यापक है जगत्‌का दु ख तथा अभाव, कितनी कम और नगण्य 
है हमारी सहायता। ऐसा सोचते ही आप हताश होकर अपना सिर 
पीटने लगेंगे। परतु जो भगवानमे विश्वास रखता है, वह ऐसी स्थितिमें 
विचलित क्‍यों होगा ? वह जानता है और अच्छी तरह जानता है कि 
यह साण पसाण प्रभुका लीलाविलास है। सुखमें, दु खमें, सृष्टिमें, 
प्रलयमें यह लछीलामय हरि अपनी नित्य आनन्दमयी, मड्भलमयी लीला 
कर रहा है। हमारा यह धर्म है कि हमसे जो बने, जितना बने सेवा 
कर दें और बाकीके लिये परेशान न हों, उद्दिम म हों। हमारी बिसात 
ही क्या है कि दुनियाका दु ख दूर कर सकें ? यदि हमारी दृष्टि प्राझ्ल 
है, यदि दु ख-सतापके कुहरेको चीस्कर हमारी आँखें 'उस पार' देख 
सकती हैं तो हम यह अनुभव करेगे कि भगवान्‌ने हमें जो दु खकी 
सौगात भेजी है उसमें भी उस परम प्रेमीकी अपार करुणा ही है। 
दु खका दान देकर प्रभु हमें अपनी ओर विशेष रूपसे आकृष्ट करना 
चाहता हे, हमें विशेष रूपसे अपनाना चाहता है। यह है उसका गुप्त 
सकेत, एक छिपा हुआ इशारा, जिसे न समझकर दु खमें हम घुलने 
लगते हैं और उसकी तरफसे मन मैला कर बैठते हैं। 

बोलददोविकोति समाएन्ा दु ख मिटानेकी चटी-यडी कोडिशें करे, 

कुछ भी उठा नहीं रखा, परतु मूलमें ही भूल थी और परिणाम यह हुआ 
कि उनकी सारी कोशिशें आज नृशसता और अनाचार-व्यभिचारके 
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गुर्तमें जा गिरी हैं। इसका कारण ? कारण यह कि उनका भगवानमें 
विश्वास नहीं है और उनकी सारी उदारता तथा सदाशयता केवल बाहरी 
समीकरणमे समाप्त हो गयी। 

भगवानमे अविश्वासके माने हैं आध्यात्तिक आत्महत्या 

* ३--भगवान्‌ हैं---इसके लिये आपके पास क्या प्रमाण है? 

प्रमाण ? प्रमाण और क्‍या दूँ? सबसे बड़ा और विश्वसनीय 
प्रणाण ते यह है कि व्यास और वाल्मीकि, ईसा और मुहम्मद, 
शह्टूराचार्य और रामानुज, चैतन्य और रामकृष्ण-जैसे महात्मा यह कह 
रे हैं कि भगवान्‌ हैं और उन्होंने उसे पाया है। वे कदापि झूठ बोल 
नहीं सकते | यह भी नहीं कहा जा सकता कि उनकी धारणाएँ निर्मूल 
अथवा असत्य थीं; क्योंकि बौद्धिक दृष्टिसे भी वे अपने समयके 
शिशेषणि थे और आज भी हम उसी रूपमें उनका स्मरण करते हैं। 

अनादिकालसे ही वेदोके स्वाध्याय और कण्ठाग्न करलेकी श्रणाली 
चली आ रही है। कई लोगोंके जीवनका एकमात्र यही उद्देश्य है। 
आप्णमें चेदके मन््रोंका जिन ऋषियोने दर्शन किया, पाया; उन्हेंनि 
मन्रोंकी रचा हो ऐसी बात नहीं। मन््रोंका उन्हे दर्शन हुआ, जैसे 
प्रात काल सूर्यका हमें दर्शन होता है। यह मन्त्र-दर्डन दीर्घकालकी 
कठोर तपश्चर्या तथा आत्मानुसश्धानके अनन्तर होता था। फिर ऐसा 
कहना या सोचना-समझना कि सब-के-सब ये ऋषि-महर्षि चाखण्डी थे, 
वश्क थे, हमारी अज्ञता नहीं तो और क्या है ? व्यास और वाल्मीकिकी 
वरह असंख्य ऋषि-मुनियोंका यह विश्वास है कि वेदोंकी रचना किसी 
फुरुपने नहीं की, वे सर्वथा अपौस्षेय हैं। वेद भगवान्‌की वाणी है। 

बेद यदि किसी मनुष्यके द्वारा लिखे या रचे गये होते तो यह माना 
जा सकता था कि उसमें भूलें हैं, अुटियाँ हैं; वयोकि मनुष्यकी 


हण्र ईश्वरकों सत्ता और महत्ता 
कोई भी कृति सर्वथा निर्दोष नहीं होती; परंतु वेद मानवीय कृति है 
नहीं। अतएव वेदकी वाणी दिव्य एवं निर्भान्‍्त है। यहाँ यह बतला देना - 
आवश्यक है कि प्राचीन कालके अनेकों प्रकाण्ड पण्डितेने वेदोंका 
साब्नोपाड्न अनुशीलून करके उसमे मिलनेवाली परस्परविशेधी बातोंका 
सम्यक्‌ प्रकारसे सामझस्य बैठाया है, समन्वय किया है। यूरोपके 
चूडान्त दिगाज बिद्वान्‌ भी वेदोकी महामहिमाके कायल हैं। 

थे बेद स्थल-स्थलपर भगवानकी सत्ता और महिमाके गीत गाते 
हैं और चूँकि वेद निर्भान्‍्त हैं, इसलिये यह मानना ही चाहिये कि 
भगवान्‌ हैं। 


#७०७९०+४७४$७७७*६० ० 





घ्न्न्तच और क्‍तता 
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(१) जिन पाठकोको किसी सच्चे योगी या महात्माके दर्शनका 
सौभाग्य ग्राप्त हुआ होगा उन्हें अवश्य कुछ ऐसे अनुभव हुए होगे, जो 
चमत्कार-से प्रतीत होते हैं। चमत्कार सामान्यतः ऐसी घटनाको कहते 
हैं, जो प्राकृतिक नियमोंसे घटित नहीं मालूम होती | इस दृष्टिसे यह 
कहा जा सकता है कि चमत्कार कोई चीज हो नहीं है। कारण, 
“नियमके परे कुछ है ही नहीं।” जिन नियमोंसे यह विश्वन्रह्माण्ड, यह 
जगत तथा प्रत्येक व्यक्तिकी गति नियन्त्रित होती है वे नियम बहुत ही 
स्पष्ट, सुनिश्चित और विवक्षित होते हैं। अपने अज्ञानके कारण हम उन 
नियमोंको नहीं देख पाते । जिनके द्वारा ऐसी घटनाएँ घटित होती हैं कि 
जिन्हें हम चमत्कार कहते हैं । हमारा आधुनिक पाश्चात्य विज्ञान केवल, 
अत्यन्त अपूर्ण और प्रसड्र-विशेषमें अस्वाभाविक ही नहीं है, बल्कि 
बहुत ही कट्टर और अनुदार भी है। इन दोषोंके कारण मनुष्य श्रद्धा 
और विश्वासका प्रयोग करके निष्पक्ष भावसे उन घटनाओंका अन्वेषण 
करनेमें प्रवृत्त ही नहीं होता, जिन घटनाओंको समझना विज्ञानसे नहीं 
बन पड़ता। यह स्वतःसिद्ध तथ्य है कि प्रकृतिका प्रत्येक कार्य 
किसी-न-किसी खास नियमसे ही होता है। आधुनिक विज्ञान चाहे 
जितनी डींग हाँके, पर उसमें यह सामर्थ्य नहीं कि वह घासकी एक पत्ती 
भी उत्पन्न कर सके। इस सम्पूर्ण विश्वमें सर्वत्र सब कार्य नियमसे ही 
चल रहा है। लोग कह सकते हैं कि यह नियम जो कुछ है, जड 
प्रकृतिका है और जड श्रकृति एक लीकपर चली जा रही है; पर 


डण्ड इश्वरकी सत्ता और महत्ता 
फिर भी तो इस प्रइनका कोई सतोषजनक उत्तर नहीं मिलता | किसने 
पहले-पहल जड प्रकृतिके लिये यह छीक बनायी या यह विश्वव्यापक 
नियम चलाया। यह मानना ही पडता है कि जड प्रकृतिके पीछे कोई 
चेतन सत्ता अवश्य है और यह चेतन शक्ति केवल सर्वव्यापक और 
सर्वज्ञ ही नही अपितु जगत्में स्थित प्रत्येक व्यक्तिके प्रत्येक कर्ममे 
करुणा और प्रयोजनीयतासे भरपूर हे। इस झक्तिकी सत्तापर विश्वास 
होनेसे फिर मनुष्य जन्मान्तर्वाद ओर कर्मवादपर विश्वास करने ही 
छगता है। कर्मके जटिल और सूक्ष्म नियमके द्वारा ही हम इस बातको 
जानते हैं कि आपातत एक-सी ही अवस्थामें उत्पन्न हुए मनुष्योके 
जीवनोंमे परस्पर इतना अन्तर क्यों है। हमछोगोंमें जिनके आँखें हैं 
अर्थात्‌ जो सत्तत्तके सच्चे जिज्ञासु हैं, वे इसी परिणामपर पहुँचते हैं कि 
निश्चय ही कोई ईश्वर है, जो हमारे इस जगत्‌का नियन्ता है। 

यह बात वैज्ञानिक दृष्टिसे कही गयी। ईश्वरकी सत्तापर विश्वास 
करानेवाले और भी कारण हें। हमलोगोंमेंसे बहुतोंके जीवनमे ऐसी 
घटनाएँ घटी होंगी जिन्हें हम दैवी कहते हैं। इन घटनाओंसे प्राय ही 
उस शक्तिकी महती करुणा प्रकट होती है कि जो चराचर प्राणियोंकी 
नियन्तृ-शाक्ति है। ईश्वस्को चाहे कोई किसी भी रूपमें देखे, उससे 
ईश्वरकी दयामें कोई अन्तर नहीं पड़ता, उसकी करुणा सर्वत्र एक-सी 
ही रहती है। कुछ लोग कह सकते हें कि दैवी घटनाएँ और उनसे प्रकट 
होनेबाली करुणा अपनी ही बलवबती शक्तिका फल है, और कुछ भी 
नहीं, पर फिर यह भी तो बतलाना होगा कि यह शक्ति आयी कहासे। 
अर्थात्‌ अन्तमें इसी सिद्धान्तपर आजा पढ़ेगा, कि यदि ये घमाँ, 
आपेक्षिक न मानकर स्वस्कलोदभूत ही मानी जायें तो भी यह 
सकलठदक्ति है तो हमारी ही चैतन्यशक्ति (स्वान्त स्थ ईश्वस्की दाक्ति) 
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ही, जो इन घटनाओको घटित कराती है। 
अरीकलोग जिसे नेमेसिस या दण्डदेवता कहते हे, वह कर्मनियन्तृ- 
शक्तिका ही दूसरा नाम है ओर इस नामके पीछे वही भावना छिपी हुई 
है। यह शक्ति इतनी शाक्तिमती और ज्ञानवती है कि कोई भी उसके 
विधानसे या उसकी दृष्टिसे बच नही सकता। इससे स्पष्ट है कि इस 
प्रकारकी कोई शक्ति है। इसी शक्तिपर हमे विश्वास करना होगा। हम 
जिसे ईश्वर कहते है, वह यही शक्ति है। 
(२) जो लोग ईश्वरपर विश्वास करते हैं, वे उसके विधानोका 
पालन करते हैं और इन विधानोका हेतु जगत्‌का परम कल्याण हे! 
प्रत्येक जाति, समाज, समुदाय या अन्य जीवोके लिये जो नियम (कानून 
या विधान) देशाचारको देखकर या अन्य प्रकारसे बनाये जाते है, उनका 
हेतु अधिक-से-अधिक लोगोका अधिक-से-अधिक कल्याण-साधन 
होता है। इन नियमोंका पालन करननेमें प्रत्येक व्यक्तिको अपनी अनेक 
इच्छाओ और मनोवेगोको रोकना पडता है, क्योकि उसे यह भय है कि 
यदि वह ऐसा नही करेगा और अपनी इच्छा और मनोवेगके वशमे कोई 
ऐसा काम करेगा, जो समाजके विधानोके विरुद्ध है तो वह दण्डित किया 
जायगा। यदि प्रत्येक मनुष्य अपने ही मनकी किया करे तो सर्वत्र अधेर 
मचेगा और स्वार्थपरता फैलकर नाशका कारण होगी। कोई भी मनुष्य 
अकेला नहीं है, वह अपनी समग्र मानवजातिसे सम्बद्ध है और मानव- 
जाति खय भी विश्वके अन्य प्राणियोसे सम्बद्ध है। इसलिये मनुष्यजाति 
तथा अन्य जीवोके लिये मनुष्यको कुछ ऐसे नियमोंका पालन करना 
चाहिये, जिनसे उनका हित हो, परतु मनुष्य इन नियमोका पालन तभी 
करता है जब उसे इस बातका भय होता है कि ऐसी भी एक शक्ति हे 
जो मुझे दण्ड देगी, यदि जगत्‌-हितके लिये बनाये गये इन विधानोका 
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मैं उल्लड्डन करूँगा | ईथ्वर्की सत्ता माननेवालोको एक हृदतक सहिष्णु 
और नि स्वार्थ होना ही पडता है। जो लोग इस प्रकार मनको रोकनेकी 
आवश्यकता नहीं मानते, वे लोग सर्वथा स्वार्थी बन जाते और 
चार्बाकोंकी-सी बाते सोचने लगते हैं। उनके लिये जीवनका न कोई 
उद्देश्य है, न किसीका उपकार करना ही कोई अच्छी बात है। वे सदा 
अपनी ही सुविधाएँ देखते हैं और यही माना करते हैं कि यह जीवन- 
सम्राम है--इसमे तो बस, यही काम है कि जो बलवान्‌ हो वह रहे, 
दुर्बल हो नष्ट हो जाय। विकासवादकी बातोको ये छोग अपनी मोटी 
बुद्धिसे जड बनाकर ही ग्रहण करते हैं। इन बातोमे ये लोग सिवा 
पाशविक बलकी उपासनाके और कोई सार वस्तु नहीं देख पाते | इनके 
लिये न्याय कोई चीज नहीं है, न इनके हृदयमें उदात्त गुणों या कर्मोके 
लिये ही' कोई स्थान है। सचमुच ही समूची आजको सभ्यता इस समय 
इसी भैंबरमें पडी गोते खा रही है। 

सभ्य कहानेवाले इन अमेरिका और अन्य देश्ञोमें होनेवाली आत्म- 
हत्याओंका विषय पढकर मैंने इस बातकी जाँच की कि समझदार और 
शिक्षित मनुष्य जो ऐसे भयकर उपायका अवहम्बन करते हैं, इसका 
कारण घया है। मुझे तो यही जैचा कि इन आत्महत्याओंका मुख्य कारण 
ईश्वरपर विश्वास न होना ही है। ईश्वरपर विश्वास होनेसे मनुष्य न केवल 
अपनी अनुचित इच्छाओंको ग़ेकता है, बल्कि सकटकालमें यह विश्वास 
ही ढाछक बनकर उसकी सर्वथा रक्षा करता है। जो लोग ईश्वरका भरोसा 
करते हैं, वे आपत्कालमें कभी घीरज नहीं खोते । उनके लिये विपत्तियाँ 
केवल आगमापायिनी ही नहीं हैं, प्रत्युत एक प्रकारका ऐसा प्रायश्चित्त हैं 
कि जिनसे अन्तमें कल्याण ही होता है। जब कोई विपत्ति उन्हें घुरी 
तरहसे घेरतो है, तब वे ईश्वरको (चिल्ला-चिल्छाकर भी) पुकारते हैं 
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और कोई-न-कोई बात ऐसी हो जाती है, जिससे ने दु खसे उबरते हैं। 
यह सम्भव है कि उन्हींका मन उनकी इस प्रकार मदद करता हो, पर 
यह भी कोई मामूली बात नहीं है। जो लोग अपनी बुड्धिके परे और 
कोई शक्ति नहीं मान सकते, उन्हे संकटकालमे कोई करुणा, कोई 
सहायता, कोई परित्राण नहीं प्राप्त होता । जब कष्ट असह्य हो जाता है, 
तब वे हिम्मत हार देते और आत्महत्या कर डालते है। मुझे स्मरण है 
कि एक महात्मा लोगोसे यह कहा करते थे कि किसी सशयात्माको 
तर्कके द्वारा ईश्वरकी सत्ताका विश्वास दिलाना सम्भव नहीं है । कोई बडी 
भारी विपत्ति आ जाय या कोई दु साध्य येग हो जाय अथवा किसी 
प्रियजनका वियोग हो तो उससे नास्तिकोको ईश्वरकी सत्तापर विश्वास 
अनायास हो सकता है। तात्पर्य, ईश्वए्का जबतक भरोसा नहीं होता, 
तबतक शान्ति, प्रसन्नता आदि उदात्त गुण भी नहीं ग्राप्त होते। 

(३) अपनी बैयक्तिक बात यह है कि कर्मका सिद्धान्त और 
विकेट असगोमे अनुभूत होनेवाली महती करुणा--दो मुख्य बाते हैं, 
जिनसे ईश्वरकी सत्ताका विश्वास होता है । मैंने केवक अपने ही विषयमें 
नहीं, बल्कि दूसरोके विषयमे भी यह जाँचकर देखा है कि कर्मका 
नियम कभी चूकता नही। ईश्वरकी चक्की धीरे-धीरे ही सही पर चलती 
है नि शड्डभावसे | इसका धरि-धरि चलना महती करुणाका ही फल 
है। मनुष्य जब कोई भूल करता है, तब यह करुणा उस मुष्यके 
हेतु को--नीयतकी जॉच करती है। यदि उसका हेतु वास्तवमे सत्‌ है 
वो उसे अपनी धूलपर पश्चात्ताप होता है और आगे फिर ऐसी भूल 
करनेसे वह अपने-आपको बचाता है, पर यदि उसका हेतु असतू रहा 
हो तो उसको वृत्ति ख़राबसे और भी खराब होती जाती है और अन्तमे 
उस्से किप्ठी ऐसी विपत्तिका सामना करना पडता है, जो उसे दुरुस्त ही कर 
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दे। मेरे विचारमें वे बडे भाग्यवान्‌ व्यक्ति हैं, जिन्हे अपनी जरा-सी 
भूलका भी तुरत दण्ड मिल जाता है । उनका हिसाब साफ रहता है और 
बे सदा सावधान रहते हैं। यदि उनके साथ ढीलका व्यवहार होता तो 
मे जाने वे किस मार्गपर चलते। ह 

'कल्याण' और 'कल्याण-कल्पतरु'मे "आदर्श सरकारी भौकर' 
इस विषयमें मैंने जो लेख लिखा था, उसमे मैने यह दिखलाया था कि 
किस प्रकार असद-उपायसे प्राप्त धन या अधिकार कभी फलता नहीं। 
कितने ही स्थितखोरोकी अन्तमें जो दुर्गति हुई है, उसके 'कर्मके 
नियन्तृत्वकी अटलता स्पष्ट ही प्रमाणित होती है। कर्मको हम ईश्वरका 
ही घाचक समझ सकते हैं। 

(४) मुझे दु ख है कि मैं अपने विषयमे कोई खास बात नही कह 
सकता। हाँ, दो-एक बाते सामान्यरूपसे कहता हूँ। आकाशवाणीके 
सम्बधमे मेरी एक विचित्र धारणा हैं। आकाशवाणीका -एक प्रकार यह 
हैं! मान लीजिये कि आप किसी बडी भारी विपत्तिमे हें ओर इस 
विपत्तिसे बाहर निकलनेका कोई रास्ता आपको नहीं सूझ रहा है, ऐसी 
हालतमे आप किसीके सड् कही टहल रहे है। इसी रास्तेसे और लोग 
भी आपसमे बात करते हुए आ-जा रहे हैं। इन्हींमेसे किसीकी कोई बात 
सुनकर आप चकित हो जाते हैं, बात तो हो रही है उन लोगोकी 
आपसमे, पर अकस्मात्‌ आपको उसमे अपने परित्राणका उपाय सुनायी 
पडता है। आपके लिये यह आकाशवाणी हो जाती है। इस तरहकी कई 
घटनाएँ मेरे जानतेमें हुईं हैं। इस तरहकी आकाशवाणीको मैं यों समझता 
हूँ कि इस प्रकारसे ईथर ही दूसरोंके द्वारा मनुष्यवाणीसे बोलता है। 

कितनी बार स्वप्रमें गोगियोंको दवाएँ मिलती हैं, दु खिर्योको उद्धारके 
उपाय मिलते हैं। कई बार तो स्वप्रमें मन्नोपदेशतक हो जाते हैं। 


श्रोभगवतीप्रसादसिंहजी डगए्‌ 
'कल्याण' के 'शिवाडू' में पं० देवीसहायजीके विषयमे जो लेख लिखा 
गया था, उसमें मैंने इस तरहकी एक घटनाका उल्लेख किया है। 
बीस वर्ष पहलेकी बात है कि मेरे एक मित्र किसी बारातके साथ 
अलीगढ़ जाना चाहते थे, पर गाड़ीके चूक जानेसे बारातका सद्भ छूट 
गया। वे दूसरी गाडीसे गये, जब फिरोजाबाद पहुँचे, तब उन्होने देखा 
कि पहली गाड़ी टुकड़े-टुकड़े हुई पडी थी, गाड़ी छूड़ गयी और यह 
दुर्गत हुईं। बडी-बड़ी विपत्तियोसे बचानेके लिये कभी-कभी 
भगवानका हाथ इस तरह बीचमें आ जाता है। 
मैं कई ऐसे मामलोको जानता हूँ, जिनमे कई निरपराध व्यक्ति 
धूतेकि कुचक्रके शिकार होकर सरकारके सामने गिरफ्तार होकर लाये 
गये। सब तरहसे उनपर अपराध भी साबित हुआ और उनके छूटनेकी 
कोई आशय न रही, पर अन्तिम क्षणमें कोई बहुत मामूली-सी बात हो 
गयी और पड्यन्त्रकारियोका सारा कुचक्र उन्हींपर उलट गया। ऐसी 
बात ऐसे अदने-से लोगोंके विषयमे घटी है, जिनका कोई मददगार या 
हक नहीं था। बडे-बडे संगीन मामलोमे ऐसी घटनाएँ, प्राय 
ती हैं। 


कतमनन और सतनन+ 


श्रीजुगलकिशोरजी बिड़ला 


१--ईश्वरकी क्यों मानना चाहिये ? 

तर्क और अनुमानेद्वारा निस्सदेह जो अत्यक्ष दिखायी दे रहा है, 
उसको न मानना निरी मूर्खता है, परतु तर्क और अनुमानोंद्वारा 
समझनेकी शक्ति किसीमें न हो, तब भी माननेवा्लॉको एक प्रकारसे 
उत्साह और धैर्य मिलता है। उनमें आज्ञाका सचार होता है और शुभ 
कमेकि करनेमें रुचि होती है। 

३--ईश्वर्कों न माननेसे कौन-कौन-सी हानि है ? 

न माननेसे पाप-पुण्यपर भी विश्वास नहीं रहता। जो कर्मफलमें 
विश्वास करते हैं या कर्मोको ही प्रधानता देते हैं जैसे जैन, बौद्ध आदि, 
वे प्रकारात्तरसे कर्मरूपी ईश्वर्को ही मानते हैं। कर्मफल किसी महती 
सत्ताके बिना स्वत नहीं सिद्ध होता। अत कर्मफलको न माननेबाले 
ही सच्चे नास्तिक हें और ऐसे मनुष्य अवसर पडनेपर भयानक-से- 
भयानक अपराध कर सकते हैं। 

३--ईश्वरके होनेमें कोन-कौन-से प्रबल प्रमाण हें ? 

जिस प्रकार एक घडीयन्त्रकों देखकर उसके बनानेवालेकी 
कल्पना की जाती है, उसी प्रकार ससारके घडीयन््ररूप सूर्य- 
चन्द्रादिकोंको तथा मनुप्यादि जीवोंके शारीरिक यन्त्रोंको देखकर यह 
सहज ही समझमें आ सकता है कि इन यन्त्रोंको बनानेबाला और 
चलानेवाला कोई-न-कोई जरूर होगा ही। 

४--अपने जीवनकोी ऐसी घटनाएँ लिखिये जिनसे ईश्वर्की सत्ता 


श्रीजुगलकिशोरजी बिडला डश्र 
और दयामे आपका विश्वास बहुत बढा हो । 
ऐसी घटनाएँ अनेक हुई हैं। मैं समझता हूँ, जिन मनुष्योमे कुछ 
भी समझनेकी शक्ति है, उन्हे अपने जीवनमे ऐसी अनेक चमत्कारी 
घटनाओका अनुभव होता होगा, जिनसे ईश्वर-सत्ताके विषयमे किंचित्‌ 
अविधास रह ही नहीं सकता । 


श्रीजयरामदासजी 'दीन' 


इस विद्याबुद्धिहोन 'दीन' की गति इतनी ही है कि श्रीतुलसीकृत 
शामायणका पाठ पढ लेता है ओर श्रीमानसजीकी कृपासे जेसा अवगत 
होता है, उन्होंके शब्दोका थोड़ा अर्थ या तात्पर्य लिखकर 
प्रीमानसप्रेमियोकी सेवाके निमित्त उनके आज्ञानुसार सेवित कर देता 
है। इससे अधिक यह कुछ जानता ही नहीं। श्रीगमचरितमानसके 
अवलम्बनने इस 'दीन' में श्रोगमजीके नाम, रूप, लीला ओर धाम 
(रामस्य नाम रूप च लीला धाम परात्परम्‌। एतचतुष्टय नित्य 
सघिदानन्दविग्नहम्‌ ॥)--इन चारों विग्रहोमें दृढ़ अन्धनिधास पैदा 
कर दिया है। यह श्रीसरकारके शीलस्वभावको पढकर अन्त करणसे 
मुग्ध होकर इसीमें घन्य मानता हे कि “जो जगदीस तो अति भले जो 
महीस तो भाग। तुलसी चाहत जनम भरि रामचरन अनुराग ॥" अतेएव 
कभी स्वप्नमें भी ऐसे प्रश्नोंका स्फुरण नहीं होता कि ईश्वरको क्‍यों 
मानना चाहिये ? कौन-कौन-से प्रमाण हें ? न माननेमें कौन-कोन-सी 
हानियाँ हें ? इत्यादि । तथापि जगत्‌-हितैषी श्रीसम्पादकजीने जनताके 
परम कल्याणार्थ इन प्रश्नोंकी उपस्थित क्रिया हैं। अत 
श्रोयमचरितमानसके ही आप्त प्रमाणोंद्वार, जो 'नानापुराणनिगमागम' 
के निचोड हैं, उत्तर लिखकर सेवामें समर्पण किया जा रहा है। 

१--ईश्वरको क्‍यों मानना चाहिये ? 

ईश्वर्क्ो इसलिये मानना चाहिये कि वही सब जीवोंके बन्ध- 


श्रीजयरामदासजी दीन ड१३ 
प्रोक्षका अधिकार रखते है--मायाके प्रेरक हे तथा सर्बपर अर्थात्‌ 
पबसे बडे हैं-- 
'बन्ध मोच्छप्रद सर्बपर मायाप्रेरक्त सीव' 
उनके इन्हीं अधिकारोका स्पष्टीकरण इन चौपाइयीमे है-- 
नट मरकट इब सबहि नच्यावत । रामु खगेस बेद अस गांवत ॥! 
उम्ता दारू जोपित की नाई | सबहि नचावत राम गोसाई ॥ 
ईश्वरको इसलिये मानना चाहिये कि वही इस सम्पूर्ण जगतके कर्ता 
(रस्चयिता), पालक (पोषणकर्ता) और सही (नाशकर्ती) है--ये 
तीनो अधिकार उन्‍्हींको है। यथा-- 
तासु भजनु कीजिअ तहैँ भारत । जो कर्ता पालक संहर्ता ॥ 
५ १3 ख >्द 
सुनु॒ रावन ब्रह्मांड निकाया | पाइ जासु बल बिरचति माया ॥॥ 
जाके बल विरचि हरि ईसा | पालत सृजत हरत दससीसा ॥॥ 
इंश्वरकको इसलिये मानना चाहिये कि वही सबके नियन्ता है, 
उन्हीकी आज्ञासे सब कुछ होता है। यथा-- 
ईस रजाडइ सीस सबही के । उतपति थिति लय बिपहु अमी के ॥ 
बिधि हरि हर ससि रबि दिसिपाला । माया जीव कर्म कुलि काला ॥ 
अहिप महिप जहैँ लगि ग्रभुताई । जोग सिद्धि निगमागम गाईं।ा 
करि बिचारि जिय देखहु मीके । राम रजाय सीस सब ही के॥ 
प्रभु अग्या अपेल श्रुति गाई। करो सो बेगि जो तुम्हहि सोहाई 8 
ईश्वरको इसलिये मानना चाहिये कि उनकी कृपासे सम्पूर्ण अनिष्ट 
इप्टरूप बन जाते है-- 


डश्४ ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
सरल सुधा रिपु करै मिताई । गयोपद सिधु अनल सितलाई ॥ 
गरुड सुमेरु रेतु सम ताही। राम कृपा करि चितवा जाही ॥ 
ईश्वरकी इसलिये मानना चाहिये कि वे बड़े कृपालु, बडे सरल 
और बडे शीलवान्‌ है । उनके-जैसा सुन्दर स्वभाव किसीका है ही नहीं । 
एक बार उनकी दया जिसपर हो गयी, बह फिर कभी उनका कोपभाजन 
बनता ही नहीं! जैसे-- 
उम्रा राम भृदु चिंत करुनाकर | बैर भाव सुमिरत मोहि निसिचर ॥ 
देहिं परम गति सो जियेँ जारी । अस कृपालु को कहहु भवानी ॥ 
गई बहोर गरोबनेवाजू ।सरल सबल साहिब रघुराजू॥ 
बेद बचन मुनि मन अगम ते प्रभु करुसा ऐन । 
बचन किरातन्ह के सुनत जिमि पितु बालक बैन ॥। 
सील सराहि सभा सब सोची | कहुँ न राम सम स्वामि सैंकोची ॥ 
अस सुभाव कह सुनर्ँ न देखें । केहि खगेस रघुपति सम लेख ॥ 
उमा राम सुभाउ जेहिं जाना। ताहि भजनु तजि भाव न आना ॥ 
देखि दोष कबहुँ न उर आने । सुनि गुन साधु समाज बखाने॥ 
जेहिं जन पर ममता अति छोहू | जेहि करुना करि कीन्ह म कोहू॥ 
इत्यादि 
ईश्वरकों इसलिये मानना चाहिये कि कोई कैसी भी दीनदशामें क्‍यों 
न हो, ईश्वरके शरणागत हो जानेपर वे उसको तत्काल अपना लेते हैं। 
पूर्वकृत सम्पूर्ण अपराधोंको क्षमा कर देते हैं एवं लोकनिर्भयताके 
साथ-साथ परलोककी सुगति प्रदान करते हैं। यथा-- 


श्रीजयरामदासजी “'दीन' ड१र५ 
कूरकुटिल खल कुमति कलँंकी । नीच निसील गिरीस मिर्संब्दी 
तेड सुनि सरन सामुद्दें आएं।सकृत प्रनाम किहें अपनाए॥ 
को साहिब सेवकहि नेवाजी। आपु समाज साज सब साजी ॥ 

न नर 

सखा नीति ततुम्ह नीकि बिचारी । मम पन सरनागत भयहारी ॥ 
कोटि बिप्र चध लागहिं जाहू। आएँ सरन तजऊँ नहि ताहू॥ 
सनमुख होड़ जीव मोहि जबहीं । जन्म कोटि अघ नासहिं तबहीं ॥ 

ईश्वरको इसलिये मानना चाहिये कि वे सर्वत्र व्यापक हैं | जहाँ ही 

कोई उनसे प्रेम करता है वहीं वे प्रकट होकर रक्षा या सहायता करते 

हैं और अभीष्ट भी सिद्ध कर देते है। यथा--- 
हरि व्यापक सर्बत्र समाना। प्रेम ते प्रगठ होहिं मैं जाना ॥ 
देस काल दिसि बिदिसिहु माही । कहहु सो कहाँ जहाँ प्रभु नाहीं ॥ 
अग जगमय सब रहित बिरागी । प्रेम ते प्रभु प्रघटड़ जिमि आगी ॥ 
बोले कृपानिधान पुनि अति प्रसन्न मोहि जानि। 
मागहु बर ज्ोइ भाव मन महादानि आनुमानि शत 

ईश्वरको इसलिये मानना चाहिये कि समस्त वेद, पुराण, सत्‌-शाख्त्र, 

ब्रह्मादि देव, शुकादि मुनि और शिव-भुशुण्डादि महाभागवतोकी यही सम्मति 

और अनुभव है कि 'ईश्वर्के ही भजनसे कल्याण होता है। अन्य किसी 

प्रकारसे क्रेशकी निवृत्ति नहीं हो सकती !' जैसे-- 

ड््थिजसर सुक्रासमप्सद्िकिन्परद सजेे युनि बाह्य विच्यार जिसारद | 
सब कर मत खगनावबक एहा ॥ करिआ राम घद पंकज नेहा ॥ 
श्रुति पुरान सदमंथ कहाहों। रघुपति भगति बिना सुख नाहीं ॥ 
निज अनुभव अब कहहुँ खगेसा । बिनु हरि भजन न जाहिं कलेसा ॥ 
डया कहे मैं अनुभव अपना । सत हरि भजन जगत सब सपना ॥ 
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जो चेतन कहैँ जड़ करइ जड़हि करइ चैतन्य ॥ 
अस समर्थ रघुनायकहिं भजहि जीव ते घन्य॥ 
२--ईश्वरक्की न माननेसे कौन-कोन-सी हानियाँ हैं? 
ईश्वर्को न माननेसे लोक-पंरललेक दोनों नष्ट हो जाते हैं | जैसे-- 
त्ाहि कि संपति सणशुन सुभ सपनेहुँ मन बिश्लाम। 
भूत द्रोह रत मोहबस राम बिमुख रति काम॥ 
राम बिमुख संपति प्रभुताई।जाडइ रही पाई बित्ु पाई॥ 


सजल भूल जिन्‍्ह सरितन्ह नाहीं | बरसि गएँ पुनि तबहिं सुखाहीं ॥ 


भर ञ्र भर है! 
ईश्वर (श्रोरघुनाथजी) की विमुखतासे समस्त हित अनहित और 
सम्पूर्ण इ्ट अनिष्टके रूपमे बदल जाते है, जैसे मित्र शत्रु होकर अहित 
करने लगते हैं, माता मृत्युरूप और पिता कालरूप बन जाते हैं, अमृत 
विपका काम करने लगता है, गड्गाजी वैतरणी बन जाती हैं और साय 
संसार अग्रिसे भी अधिक दाहक हो जाता है। देखिये-- 
मातु मृत्यु पितु समन समाना | सुधा होई बिप सुतु हरिजाना ॥ 
मित्र करइ सत रिपु के करनी ॥ ता कहैँ बिल्ुधनदी बैतरनी ॥ 
सब जगु ताहि अनलहु ते ताता । जो रघुबीर विमुख सुनु भ्राता ॥ 
भरद्वाज सुनु जाहि जब होड़ विधाता बाम। 
घूरि मेरुसम जनक जम ताहि ब्यालसम दाम ॥ 
जद धर 
रामचंद्र के भजन बिनु जो चह पद नियोन। 
ग्यानबत अपि सो नर पसु बिनु पुँछ दिपान ॥ 


श्रीजयरामदासजी “दीन! डए७ 
विनिश्चित वदामि ते न अन्यथा वचांसि मे। 
हरि नरा भजन्ति येउतिदुस्तरं त्तरन्ति ते॥ 
३--ईश्वरके होनेमे कौन-कौन-से प्रबल प्रमाण है ? 
श्रीरामचरितमानसमे ईश्वरके अस्तित्वके अनेकों प्रबल प्रमाण 
मौजूद है। पहले बालकाण्डमे श्रीस्वायम्भुव मनुकी कथा देखिये। 
श्रीमनुमहाराज और उनकी धर्मपत्नी श्रीशतरूपाजीने बहुत कालृतक 
राज्य कर लेनेके बाद चतुर्थपनमे गृह-त्याग किया और श्रीनैमिषारण्य- 
तीर्थको गये। वहाँ जाकर उन्होने परम प्रभु भगवान्‌ (ईश्वर) के 
चरणोमे अनन्य अनुराग-रक्त होकर तेईस हजार वर्षतक कठिन तपस्या 
की। इसपर प्रसन्न होकर ईश्वनने आकाशवाणी की, फिर जब उन्होने 
साक्षात्‌ दर्शनकी अभिलाषा प्रकट की, तब ईश्वरका प्रादुर्भाव भी हुआ 
और दर्शन होनेके पश्चात्‌ उनके घरमे अवतार लेनेका वर मिला । अत 
जब वही मनु और शतरूपा, दशरथ और कौसल्याके रूपमे 'अवध- 
भुआल' हुए तब उनके घरमे परबह्म ईश्वरने अपने प्रदत्त वाक्यानुसार 
श्रीरमरूपमे अवतार लिया। अत. यदि ईश्वर होते ही नहीं तो किसकी 
आकाशवाणी होती ? कौन आकर उनको प्रत्यक्ष दर्शन और वर-प्रदान 
करता तथा कैसे श्रीरामावतार होता ? पूरा प्रसड़ यो है-- 
स्वायंभुव मनु अरु सतरूपा । जिन्‍्ह ते भइ नर सृष्टि अनूपा ॥ 
तेहि मनु राज कोन्ह बहु काला। प्रभु आयसु सब बिधि प्रतियाला ॥ 
बरबस राज सुतहि नृप दीन्हा।नारि समेत गवन बन कीन्हा॥ 
करहिं अहार साक फल कंदा |सुमिरहिः ब्रह्म. संचिदानंदा ॥ 
एहि बिधि बीते बरप घट सहस बारि आहार। 
संबत सप्त सहस्न पुनि रहे समीर अधार ॥ 
बरस सहस दस त्यागेड सोऊ। ठाढ़े रहे एक पद दोऊ॥। 


१८ ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
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प्रभु सर्वग्य दास निज जानी ॥ गति अनन्य तापस नृष रानोवा 
मागु भागु घर भे नभवानी। परम गभीर क्ृपाघृत सानीता 

भ्रवन सुधा सम बचन सुत्रि पुलक प्रफुल्लित गात । 

घोले मन्रु करि दंडवत प्रेम न हृदय समात॥ * 

सुनु सेवक सुरतरू सुरधेनू | विधि हरि हर बंदित पद रेनू ॥ 
सेवत सुलभ सकल सुखदायक ॥ प्रनतपाल सचराचर नायक ॥ 
जौ अनाथ हित हम पर नेहू।तो प्रसन्न होइ यह बर देहू॥ 
जो सरूप बस सिव मन माहीं। जेहि कारन मुनि जतन कराहीं॥ 
जो भुम्तुंडि मम मानस हंसा। सगुन अगुन जेहि निगम प्रसंसा ॥ 
देखहिं हप सो रूप भरि छोचन । कृपा करहु प्रनतारति मोचन॥ 
दंपति वचन परम प्रिय लागे।मृदुल बिनीत प्रेम रस पागे॥ 
भगत बछल प्रभु कृपा निधाना | विस्व॒यास प्रगटे भगवाना॥ 

बोले कृपानिधान पुनि अति प्रसन्न मोहि जानि। 

मागहु बर जोड़ भाव मन महादानि अनुषानि॥ 

नि नि > 2८ 

दानि सिरोभनि कृपानिधि नाथ कहे सतिभाउ। 

चाहे तुम्हहि सम्रान सुत प्रभु सन कबन दुराउआ 
देखि प्रीति सुनि बचन अमोले । एवमस्तु करुसानिधि बोले ॥ 
आपु सरिस सोजो कहैँ जाई ।नूप तब ततनय होव में आई॥ 
अब तुम्ह मम अनुसासन मानी | बसहु जाइ सुरपति रजधानी ॥ 

तह करि भोग बिप्ताल त्तात गएँ कछु काल पुनि३ 

होइहहू अबध भुभाल त्व में होब तुम्हार सुत॒॥ 
इसके अतिरिक्त रावणके अत्याचारसे अत्यन्त भयभीत होकर 
ध्वी जब व्याकुल हो गयी--'अतिसय देरित्र धरम कै ग्लानी। 
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परम सभीत धरा अकुलानी ॥' तब गौका रूप धारण करके ब्रह्मलेकमे 
देवताओके सम्मुख गयी--“गई तहाॉँ जहेँ सुर मुनि झारी।” वहाँपर 
श्रीशिवजीमे सम्मति दी कि 'ईश्वर सब जगह व्याप्त हे और प्रेमाभिनन्दनसे 
प्रकट हो जाते हैं'---'हरि ब्यापक सर्वत्र समाना । प्रेम ते प्रगट होहिं मे 
जाया ॥' यह सुनकर श्रीब्रह्माजीने स्तुति की---'सुनि बिरंधि मन हरघ तन 
पुलक नयन बह नीर। अस्तुति करत जोरि कर सावधान मति धीर ॥' 
वहाँ भी आकाशवाणी हुई। जैसे-- 
जानि सभय सुरभूमि सुनि बचन समेत समेह। 
गगनगिरा गभीर भडू हरनि सोक सदेह॥ 
जनि डरपहु मुनि सिद्ध सुरेसा । तुम्हहि लागि धरिहरें नर बेसा ॥ 
अंसन्ह सहित मनुज अवतारा । लेहईँ दिनकर बस उदारा॥ 
अस्तु, यदि ईश्वर न होते तो वहाँ भी ब्रह्मादिकको स्तुति किसके 
लिये होती ? किसकी ओरसे आकाशवाणी होती और “गगन गिरा' से 
ऐसी सान्ववना देकर कौन प्रकट होता ? ग्रन्थमे आगे चलकर स्पष्ट 
प्रमाण मौजूद है कि उसी ईश्वरने--उसी परम प्रभु व्यापक ब्रह्मने 
'श्रीदिनकर-वश' (सूर्यवशी कुछ) में श्रीदशरथ महाराजके घर 
अवतार लिया ओर मर्यादापुरुषोत्तम-चरितके द्वारा लोकधर्मकी स्थापना 
करके भूमिभारका अपहरण किया। वह ईश्वर नहीं तो दूसरा कौन था ? 
अमाणमे देखिये-- 
बिप्र थेनु सुर सत हित लीन्ह मनुज अवतार । 
निज इच्छा निर्मित तनु माया गुन गो पार ॥ 
व्यापक ब्रह्म निरंजन निर्मुन बिगत बिनोद।॥ 
सो अज प्रेम भगति बस कौसल्या के गोद ॥ इत्यादि 
इस प्रकार ईश्वरके अस्तित्वके प्रमाणोसे सारा ग्रन्थ भरा पडा है 
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और सभी प्रमाण बेद, उपनिषद्‌ और गीता आदिके ही निचोड हैं, 
क्योकि-- 
'नानापुराणनिगमागमसम्मते. यदू 
शामायणे निगदित क्तच्चिदन्‍्यतोडपि ॥7 

अब कोई हठ करके बेदादिके वाक्योपर विश्वास ही न करे तो उससे 
यही कहना है कि वह कम-से-कम अपने जन्म और मृत्युपर ही विचार 
करे। उससे भी यह विदित हो जायगा कि “जन्मसे पहले कोई शक्ति या 
सत्ता अवश्य रहती है, जिससे शरीर बनता है और जिसकी आज्ञा या 
इच्छासे ही यह बिनाशको भी प्राप्त होता है।” अत ये दोनो कार्य जिससे 
होते हैं या जिसदे, अधीन हैं, उसीका नाम ईश्वर है। जन्म तथा 
मृत्यु--ससारका अस्तित्व और विनाग ईश्वरके होनेके प्रबल प्रमाण हे, 
क्योंकि जगत्‌की उत्पति, पालन और सहार जिस अगाध बुद्धिमतासे होता 
है, वह क्या किसी जडतत्वसे सम्भव है ? कदापि नहीं। 

चौथे प्रइनका उत्तर देनेके पहले इस 'दीन' का यह निवेदन है कि 
जबतक मुझको बोध नहीं था, तबतक तो जीवनकी घटनाएँ अपने या 
अपने सम्बन्धियोंके कार्योका परिणाम जान पडती थीं, परतु अब पिछली 
तथा वर्तमान सभी घटनाओंसे श्रीकृपाल प्रभु (ईश्वर) की प्रभुताका ही 
निश्चय होता है। अस्तु, 

इस 'दीन' का जन्म एक सरयूपारीण ब्राह्मणकुलमें, जो परम्परासे 
श्रीवैष्णय था, दिया गया। (ईश्वरकी सर्वप्रथम करुणा तो इसीमें थी, 
क्योंकि 'कयहूँक करि करुना नर देही । देत ईस बित्रु हेतु सनेही ॥') तोतली 
बोलीकी अवस्थासे ही पृज्य श्रीमाताजीने श्रीतुलसीकृत रामायणकी 
चौपाइयाँ कण्ठ कराना आर्म्भ कर दिया और श्रीमावसजीमें ही अक्षरों 
और मात्राओंकी पहचान कराकर रामायण पढ़ लेनेका भी अभ्यास 
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करा दिया। बस, मेरी हिंदी-शिक्षाका अथ और इति यही है। कुछ 
और सयाना होनेपर उर्दू पढनेके लिये मदरसे भेजा गया। बहॉसे उर्दू- 
मिडिलकी परीक्षा पास करनेके बाद अग्रेजी पढनेमें ही 
शिक्षण-कालका सारा समय बीत गया। हिंदीसे इतना ही नाता रहा 
कि पहलेसे झुकाव हो जानेके कारण नित्य श्रीमानसजीका पाठ कर 
लिया करता था। शिक्षा समाप्त होनेपर श्रीमानसजीकी कृपासे यह 
अभिलाषा हुई कि 'कोई ऐसी नौकरी मिल जाती, जिसमें अधिक 
प्रपश्च न होता, नियमित समय-तककी ड्यूटी होती, श्रीमानसजीका 
भलीभोंति अध्ययन कर आनन्द लेनेका और श्रीरामनाम रटनका पूरा 
समय मिलता।' ऐसा विचार हो जानेके बाद सीधे फौजकी 
कमीशन-अफसरी (जमादारी) की कोशिश होने लगी। शरीरके 
सम्बन्धी पूर्वज फौजमे सूबेदारा और सूबेदास्मेजनती आदि करके 
पेंशन पा रहे थे। उनकी सहायतासे कलक्टर और कमिश्नर आदिने 
सिफारिस करके पूरा-पूरा योग जुटा दिया, परतु जिस फौजमें जगह 
खाली थी, उसके कमाडिंग अफसरने यह लिखकर टालमटूछ कर 
दी कि “हम एक व्यक्तिको सीधे ले चुके हैं, अब फिर तत्काल ही 
दूसरेकी ले लेनेसे बडी कठिनाई और अबव्यवस्था होगी॥ इनको 
दूसरा अवसर दिया जायगा।' परतु कमिइनर आफ डिबीजनने हठ 
करके उसी साल मुझे पुलिस ट्रेनिगमे भेज दिया। वहाँ सालभरतक 
यानेदारीकी शिक्षा आह कर लेनेफे बाद श्रीअवोध्याफे थानेये ओमेइनरी 
पीरियडके लिये मेरी तैनाती हो गयी। फिर भी फोजकी जमादारी न 
मिलनेके कारण मुझको जितना द्वोक हुआ, वह सर्वथा अकथनीय है, 
परतु उसमें ईश्वरीय लीलाका कितना अद्भुत रहस्य था। थोडे ही 
समयके पश्चात्‌ जर्मनका महायुद्ध आरम्भ हो गया। उसमें बह फौज, 
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जिसका मैं जमादार बननेवाला था, बुरी तरह समाप्त हो गयी। उस 
अपेक्षित जगहपर मेरे बजाय जो जमादार नियुक्त किये गये थे, उनका 
तो कहना ही क्या | उनके पीछे एकके बाद न जाने कितने भाई कालके 
आस बन गबे। उस घटनाकों देखकर ससकारकी साहबीको हृदय 
धन्यवाद देता हुआ दग रह गया और उस जमादारीके न मिलनेकी बडी 
खुशी हुईं। क्यो न हो, बडी साहबीमे नाथ बड़े सावधान हैं। 
श्रीअवधधाममे रहकर श्रीशमायणजीके अध्यघनका खूब 
सुअवसर मिला। सरकारी पुरीका पहया भी दत्तचित्त होकर दिया जाने 
लगा, परतु जब-जब सतवेषधारियोंके दुराचारोंकी रपटे आती थीं और 
जाँच करनेपर उनके दुर्व्यवहारोंकी स्थितियोका पता चलता था, 
तब-तब समाजसे चित्त खिन्न-सा हो जाता था। मैं श्रीभगवानसे यह 
प्रार्था करने लगता कि 'हे प्रभु। सतोके लक्षण जिस तरह 
श्रोसमायणमें बर्णित हैं, नैसे सत कहाँ प्राप्त होंगे ? इन दग्भियोसे तो 
साधारण गृहस्थ ही अच्छे हैं।' इस प्रकार वहाँपर श्रीसरयूज़ान और 
श्रीहनुमानजी, जन्म-भूमि एवं बडे-बडे मन्दिरोका शुभ दर्शन होते 
रहनेपर भी अच्छे सचे सत-महात्माओंकी सनिधिका सयोग नहीं 
मिलता था। मुकदमेबाजोको देखकर तो घृणा हो ४ 8 थी । अजीब 
दशा हो गयी थी! उधर पुलिसके कठिन कार्योक्रा लौर-तरीका भी 
असत्यपूर्ण हो चला था। तबतक भगवव्‌-कृपासे श्रीप्रयागमे माप-मेला 
लगा और एक मासके लिये मुझको इन्तजामकी डयूटीपर जाना पडा। 
वहाँ पूर्व चेष्टानुसार किसी सच्चे सत-सद्गरुकी प्राप्तिकी अमिलापा बढी | 
श्रीमानसजीकी कृपासे मुझको समायण और गीताका पाठ करते देखकर 
दाशगजके छोटी लाइनबाले स्टेशनमास्टर मेरे पास आकर बैठ गये। 
उनकी बडी प्रसन्रता हुई। उनमें भक्ति-बीज देखकर पाठ समाप्त होनेके 
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पश्चात्‌ मैंने उससे यह प्रइन किया कि 'भाई ! आप यहाँ बहुत दिनोसे 
08 तीर्थराजमें निवास करनेवाले किसी सच्चे सत-महात्माके पास के 
मुझे दर्शन कराइये /' प्रभुकी कृपासे उन्होंने तत्काल ही कहा 

कि “आप जैसे संतकी खोजमे हैं, उनका मे आज ही शामको दर्शन करा 
दूँगा ।' बस, क्या था, सायकाल होते ही वे मुझको बॉधगुफापर श्रीपूज्य 
परमहंस दिगम्बरस्वरूप श्रीनागाबाबाजी महाराजकी दशारणमें ले गये। 
उनसे उन्होने यह भी निवेदन कर दिया कि “ये (मैं) रामायणका बड़ा 
अच्छा पाठ करते हैं।' श्रीपूज्यमहाराजजीने आज्ञा दी कि 'रामायण 
लाओ और हमको सुनाओ ।' 'दीन' ने आज्ञापालन किया । महाराजजी 
बहुत प्रसन्न हुए और पुनः आज्ञा हुई कि 'जबतक यहाँ डयूटीपर रहो, 
शेज सध्याकालमे रामायण सुनाया करो / माघ मकरभर यह सौभाग्य 
रहा। मेला समाप्त होनेपर दासने प्रार्थना की कि 'प्रभो | इस दीनसे यही 
सेवा बराबर ली जाय। अब पुलिसका काम सपरना इससे असम्भव 
है। आज्ञा हो तो छोडकर हाजिर हो जाऊँ।' इसपर आदेश हुआ कि 
“फल पककर जब टपकता है, त्तन अधिक मीठा होता है। हाँ, इतना 
खयाल रहे कि कोई बेगुनाह तुम्हारेद्वार चालान न हो ।' मैं छौटकर 
फैजाबाद आया ओर श्रीभरतकुण्डके थाने (पूम कलन्दस्मे) मेरी 
तैनाती हो गयी । जहाँपर श्रीभरतजीने 'महि खनि कुस साथरी सँवारी' 
और चौदह वर्षतक तपस्या की थी, 'दीना' अकेलेमें चुपकेसे उस 
जगहपर जाकर श्रीभरतचरितका पाठ काता और जजालसझे छुटकारा 
पाने तथा राघवजीके चरणोमे प्रीति होनेकी बारम्बार विनती करता था। 
दूसरे माधमें अनायास ही 'दीन' की डयूटी फिर प्रयागके माघमेलेमे हो 
गयो। इतना हो नहीं, प्रभु (ईश्वर) की अद्भुत कृपासे उन्ही 
स्टेशनमास्टर बावू इयामानन्दके यहाँ (आजकल भी आप झुँसी 
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स्टेशनपर हैं) ड्यूटी मिली । अत यह दूसरा माघ फिर आनन्दपूर्वक 
श्रीपूज्यस्थामी परमहसराजजीके दुर्कभ सत्सड्रमे व्यतीत हुआ। तीसरे 
माधमें तो सतभगवतकी असीम कृपा तथा श्रीमानसजीके प्रतापसे मैं उस 
कठिन कार्यसे अछूग ही हो गया और निश्चिन्तरूपसे श्रीपूज्यपादजीको 
शरणमें चछा गया। आज उसे लगभग बीस वर्ष हो रहे हैं। 

उस समथ कहा तो श्रीमानसमें वर्णित खलोके स्वभावानुसार 
('जै पर दौष छखहिं सहसाखी') मुझको पुलिसकी ड्यूटी मिली थी 
और कहाँ आज अहर्निश यह धारणा दृढ़ करायी जा रही है कि 
“सुनहु तात माया कृत गुन अरु दोष अनेक । गुम यह उभय न देखिअहि 
देखिअ सो अवियेक॥' अत यह उस परम अ्रभु ईश्वरकी 
ही कृपा है कि ऐसे दीन-हीन सर्बोपायशून्यको भी ऐसे महानुभावोके 
चरणोंकी दरण मिल गयी है। वास्तवमें तीनो दुर्लभ साज सजा दिये 
गये हैं, अब अपनी ही जडता है कि कृतार्थ होनेमे कसर रह गयी है। 
यथा-- 

नर त्तन भव बारिधि कहैँ बेरो । सनमुख मरुत अनुग्रह मेरो ॥ 
करनधार सदगुरु दृढ़ नावा। छुर्लेभ साज सुलभ करि पावा ॥ 
जो न तरे भव सागर नर समाज अस पाड़। 
सो कृत निंदक मंद मत्ति आत्पाहन गति जाइ॥ 

क्षगवानूकी करुणाका कुछ भी ठिकाना नहीं है। के प्रतिक्षण 
आ्णिमात्रकी रक्षा कर रहे हैं, पश्तु यह न जाननेके कारण जीव कुछ 
और ही गुनता है। भगवान्‌के भजनमें विश्वास करके उसमें हठात्‌ लग 
जानेसे भगवत्कृपा अवश्य आरम्म हो जाती है और उसके द्वारा 
भगवानकी प्रभुताका बोध होने रूणता है। फिर प्रभुताके बोधसे प्रतीति 
उत्पन होती है, प्रतोतिसे ग्रीति होती है और प्रीतिसे भगवद्धक्ति दृढ हो 
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जाती है। यह श्रीभुशुण्डिजीका अनुभव है। जिसको इस अनुभवकी 
सत्यता देखनी हो, वह श्रीसमनामरटनरूपी भजनकी नियमितरूपसे 
करके देख ले। नियमानुसार नित्य एक लाख, पचास हजार या पचीस 
हजारका नाम सटन न हो सके तो कम ही सही, पर दुढ़ संकल्पके साथ 
करे। देखिये--- 
मिज अनुभव अब कहठे खगेसा । बिनु हरि भजन न जाहिं कलेसा ॥ 
राम कृपा बिनु सुनु खगराई।जामि न जाइ राम पग्रभुताई॥ 
जानें बिनु न होह परतीती | बितु परतीति होड़ नहिं भ्ीती ॥ 
प्रीति बिना नहिं भगति दिढ़ाईं। जिमि खगपति जल कै चिकनाई ॥॥ 
'बिनु गुर होड़ कि ग्यान ग्यान कि होड़ विराग बिनु । 
शायहिं वेद पुसन सुख कि लहिआ हरि भगति बिनु ॥ 
बितु बिस्वास भगति नहिं तेहि बिनु द्रवहि न रामु। 
राम कृपा खित्रु सपनेहुँ जीव न लह बिश्रामु ॥ 
अस इब्विचारि मतिधीर तजि कुतर्क संसय सकतल। 
भजहु राम रघुबीर कस्नाकर सुंदर सुखद ॥ 


सियावर रामचनद्रकी जय ? 


अत और सनातन 
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ईश्वर-प्रार्थनामे अपूर्व शक्ति है। ईश्वर-उपासनासे सब प्रकारके 
दु खों और कष्टोका निवारण होता है । उससे न केवल रोगके निवारणमें 
शान्ति मिलती है, किंतु जीवनकी सभी आवश्यकताएँ पूर्ण हो सकती 
हैं। प्रार्थाकी अलौकिक शक्तिमे भारतवासियोका आजकल बहुत कम 
विश्वास है, परंतु पाधात्त्य देशोमें इसके लिये खास-खास सस्थाएँ खुली 
हैं। प्रार्थनासे अनेक रोग निवृत्त किये जाते हैं ओर अनेक कामनाएँ पूर्ण 
होती है, जिसका वहाँ विधिपूर्वक रेकार्ड रखा जाता है। उन देशॉमें 
लाखो मनुष्य प्रार्थनाके प्रभावपर विश्वास करते हैं। प्रार्थनाका रहस्य 
क्या है, इसका दिग्दर्शन कराते हुए हम यहॉपर पाठकींके अबलोकनार्थ 
कुछ उदाहरण देते हैं। 

प्रार्थनाका रहस्य 

प्रार्थनाका विषय एवं तत्त्व जानना प्रार्थन करनेबालोके लिये परम 
आवश्यक है । प्रार्थना क््या है और क्यों की जाती है ? प्रार्थनाका उत्तर 
मिलता है या नहीं ? मिलता है तो किस प्रकार ? और यदि नहीं तो 
उत्तर न मिलनेका कारण क्या है ? प्रार्थनाका अर्थ है---'किसी अर्थकी 
याचना करता! या किसी अभावका अनुभव कर उसकी प्राप्तिके लिये 
सहायता प्राप्त करना। प्रार्थाके तीन प्रयोजन विशेषकर होते 
हैं--(१) सांसारिक चस्तुओंकी ग्राप्तिक हेतु या किसी स्थूल अभावकी 
पृर्तिके निमित्त ग्रार्थना की जाती है, जैसे अन्न, बख्र, नौकरी, धन, स्त्री 
या पुत्र-प्राप्ति, रोगनिवारण, किसी क्लेश या दु खसे रक्षा, आपत्तिका 
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नाश, सम्मानप्राप्ति, परीक्षामे सफलता और विद्या-प्राप्ति आदि सब 
व्यावहारिक सिद्धियोंके लिये। (२) आत्मिक उन्नतिके लिये, काम- 
क्रोध, रग-द्वेष आदि मानसिक विकारोंपर जय प्राप्त करनेके लिये, 
आत्मा क्या है, ईश्वर क्या है, मृत्यु क्या है, मृत्युके बाद क्या होता है और 
सृष्टि क्या है इत्यादिका ज्ञान प्राप्त करनेके लिये, मानसिक और बौद्धिक 
उन्नतिके लिये, अध्यात्म-ज्ञान और यथार्थ साधन जाननेके लिये। (३) 
तीसरे प्रकारके वे सच्चे प्रार्थना करनेवाले प्रेमी भक्त होते हैं, जिन्हें कुछ 
भी मॉगना नहीं है। जो केवऊ उस महाप्रभुके ध्यानमें और प्रेममें ही 
मिरन्‍तर लीन रहना चाहते हैं या उस प्रियतमसे एक होनेके लिये अपनी 
खुदीको मिटाकर ईश्वर-दर्शन या आत्म-साक्षात्कार करनेके लिये अतीच 
हार्दिक उत्कण्ठा रखते हैं। यह सर्वोत्कृष्ट प्रार्थना है। 
। जो जिस कामनाके लिये प्रार्थना करता है, उसकी वे सब कामनाएँ. 
अवश्य पूर्ण होती हैं। “यत्‌ यत्‌ इच्छति त्तस्य तत्‌ / प्रार्थनाका उत्तर 
अवश्य मिलता है । जो धनके लिये ग्रार्थना करते हैं, उनको यथावाज्छित 
धन किसी भी साधनसे मिल जाता है। जो अन्न-वख्रके लिये प्रार्थना 
करता है, उसके द्वारपर अन्न, वस्त्र किसी भी प्रकार पहुँच जाते हैं। जो 
विद्या-प्राप्तिके निमित्त प्रार्थगा करता है वह बड़ा विद्वान हो जाता है। 
अनाथालूय आदि धार्मिक कार्येमिं परोपकारी पुरुषोके पास, जिनका 
उद्देश्य केवल प्राणिमात्रको सहायता देकर सेवा करना है, प्रार्थना करनेपर 
आवश्यक सहायता अवश्य पहुँच जाती है। कभी-कभी प्रार्थना पूर्ण 
नहीं भी होती । इसका कारण यह है कि पूर्व-जन्मके कर्मका कोई प्रबल 
सम्बन्ध इसी प्रकारका होता है कि उसका उसी समय उनको अवश्य ही 
'फल मिलना चाहिये | इसके विरुद्ध यह भी ग्रत्यक्षमें देखा जाता है कि 
अनेक पुरुषोंकी प्रार्थनाका कोई उत्तर भी नहीं मिलता, इसका कारण यह 
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है कि या तो उन्हे असली प्रार्थना करना नहीं आता या उनके भी 
पूर्वजन्मका कोई महान्‌ प्रतिबन्धक होता है। 

जो मनुष्य परोपकारी, चरित्रवान, श्रद्धासम्पन्न, ईश्वस्में विश्वासी, 
प्रबल धारणा-दक्तिवाले और नि ख्ार्थी होते हैं, उनकी प्रार्थना कभी 
निष्फल नहीं जाती | पापी, कुकर्मी, अविश्वासी, अश्रद्धालु और निर्बल 
इच्छा दक्तिवालोकी प्रार्थना ही प्राय निष्फल हुआ करती है। 
ब्रार्थाओका उत्तरदाता ईश्वर ही है। ईश्वर सर्वव्यापक, सर्वक्ञ, 
सर्वशक्तिमाम्‌ है । जिसकी शक्तिमें, जिसके ज्ञानमें, जिसके प्रेममें समस्त 
चराचर स्थित है---जो सृष्टिमे सर्वत्र मौजूद है, जिसके ज्ञानके बिना एक 
पक्षी भी आकाशमे नहीं उड़ता, जिसके ज्ञानके बिना एक चींटी भी 
भूमिपर पैर नहीं रखती, ऐसा सर्वविधाता ईश्वर ही है, वही प्राणियोकी 
ग्रार्थाओंको सुनता है और उनको यथोचित उत्तर देता है। 

दृढ श्रद्धासे ईश्वर-ग्रार्थना करनेवालेके जीवनमें अनेक विचित्र- 
विचित्र अनहोनी घटनाएँ घटित होती हैं । मैं यहाँ पाश्चात्त्य देशके प्रार्थना 
'करनेवाले कुछ भद्र पुरुषोंका ही परिचय दूँगा। 

१--विलायतके स्वर्गीय जार्ज मूलर प्रसिद्ध ईश्वर-भक्त थे। 
इन्होने सेकड़ों अनाथालय स्थापित विये हैं। इनका सारा काम 
ग्रार्थनापर ही चलता था, ये कभी न तो किसीके पास एक पाईके लिये 
भी थाचना करने गये थे और न कभी इन्होंने अपील ही प्रकाशित की 
थी, फिर भी इन्हें १५,००,००० पौंड द्रव्य अर्थात्‌ २,२५,००,००० 
सवा दो करोड रुपये घर बैठे प्राप्त हुए थे। मूलर साहबका प्रार्थनामें 
बडा ही अटल विधास था। एक बास्‍्का वृत्तान्त है कि उनके 
अनाधालयमें बालकोके लिये भोजन नहीं था। प्रबन्धकने आकर कहा 
कि “आज तो एक मुट्ठी अन भी नहीं है--क्या किया जाय ?” मूलर 
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साहबने कहा--“आप अपना काम कीजिये, टेबल, तस्तरी आदि सब 
ठीक कीजिये ।' वह आश्चर्य करने लगा कि “यह मनुष्य क्या पागल हो 
गया है ?' फिर थोडी देर बाद उसने आकर कहा कि “कुछ प्रबन्ध 
कीजिये, बालकोके भोजनका समय सनिकट है।' मूलर साहबने पुन 
वही उत्तर दिया कि 'आप अपना काम कीजिये', किंतु इससे प्रबन्‍्धक- 
को सततोप न हुआ, बह पुन मूलरके पास आकर तेजीसे बोला कि 
'खानेका समय हो गया, क्या घण्टा बजा दिया जाय 2' मृुलर साहबने 
पूर्ण आशा और दूढ विश्वाससे उत्तर दिया--'घण्टा बजा दो । हमारा 
जो काम था, हमने कर दिया, अब होष जिनका काम है वे अपना 
करेगे / भोजनके लिये सब बालकोके एकत्र होते ही तुरत भोजनकी 
पकी-पकाई पूरी सामग्री अनाथालयमे उसी समय आ गयी । किसी बडे 
आदमीने उस दिन अपने मित्रोको बडा भोज देनेका आयोजन किया था 
और एक होटलमे सब सामग्री तेयार करवायी थी किंतु किसी 
कारणबश वह भोज स्थगित करना पडा। उस मनुष्यको यह अन्त - 
प्रेरणा हुई कि सामान सड जायगा, इसलिये इसको मूलर साहबके 
अनाथालयमे भेज देना चाहिये। उसने होटल मैनेजरको आज्ञा दी कि 
सारी सामग्री भोजनके समयतक अनाथालयमे पहुँचा दो! बालकोमे 
प्रेमपूर्वक्त भोजन किया और सबको बडा आश्चर्य हुआ | मूलर साहबने 
ब्रार्थासे उठकर प्रबन्धकको बुलाया और उसे आज्ञा दी कि 'तुम्हारे 
समान अविश्वासी मनुष्यकी मुझे आवश्यकता नहीं, जिसे उस परम 
पिता परमेश्वरपर घटेभरके लिये भी विश्वास नहीं हे ।' 
एक बार मूलर साहब ईश्वरवादपर व्याख्यान देनेकी जहाजसे कही 
जा रहे थे। मार्गमे बडे जोगेसे कुहरा पडा, सर्वत्र धुध छा गयी, कहीं 
मार्ग दिखायी नही देता था। मूलरने कप्तानसे कहा कि “'महाशय ! 
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मुझे दानीचर पहली तारीखको अवश्य पहुँचना है।' कप्तानने कहा-- 
'असम्भव है, देखो कैसा कुहरा पड़ रहा है।' मूलरने कप्तानके कंधोपर 
हाथ रखकर कहा कि “आओ, ईश्वससे प्रार्थना करे, जिससे यह दूर हो 
जाय !' कप्तानने कहा--'तुम किस पायलखानेसे आये हो, जो इस 
प्रकारकी अनहोनी बात कर रहे हो ?' मूलरने कहा--'मैने श्रार्थना की 
है और अभी उसका उत्तर मिलेगा। मैं ५७ वर्षेसि अपने प्रभुका 
साक्षात्कार कर रहा हूँ और अभीतक मेरी प्रार्थानके अचूक उत्तर मिले 
हैं। मेरी दृष्टि उस परम प्रभुकी ओर है, जो जीवनकी प्रत्येक स्थितिपर 
आसन करता है। जाओ, डेकपर जाओ, देखो कुहरा उतर रहा है| 
कप्तान भी इस सीधे-सादे मनुष्यकी प्रार्थनाके प्रभावको देखकर चकित 
हो गया। कुहरा दूर हुआ और मूलर केबेककी ठीक उसी समय पहुँचा, 
जिस समय उसे पहुँचना आवश्यक था। मूलरका सारा जीवन 
प्रार्थामय था। * 

२--अमेरिका (कनसास) में इस समय ईश्वरवादका प्रचार 
करनेवाले मिस्टर चार्ल्स फिलमोर महाशाय है, जिन्होंने 'युनिटी स्कूल 
ऑफ क्रिश्चियानिटी' नामक अध्यात्मवादकी एक बडी भारी संस्था 
स्थापित की है। मिस्टर फिलमोर जन्मसे लूले-लँगडे थे, महान्‌ 
दरिद्र-अबस्थामें थे और इनके ख्री-बच्चे सभी क्षय-रोगसे पीड़ित थे, 
इनकी पत्नीको प्रेरणा हुई कि ईश्वरकी प्रार्थनासे हम चंगे हो सकते हैं । 

केवल प्रार्थाके बलसे अपनेकी तथा कुट्ठम्बियोंकों रेममुक्त 
करके कोई चालीस पैंतालीस सालसे आप उक्त सस्थाका संचालन कर 
रहे हैं और केवल भगवत्र्थनासे श्रद्धालु पुरुषोकी आधि-व्याधि, 
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दर्िता, रोग-शोक मिटाकर उन्हें सुख-शान्तिपूर्ण जीवन प्रदान कर रहे हैं। 
एक करोड़के लगभगकी सम्पत्ति संस्थाको समर्पण करके खर्य एक 
साधारण व्यक्तिका-सा जीचन व्यतीत कर रहे हैं। यूनिटी एक नगर-सा 
बस गया है। इसके 'यूनिटीडेली बर्ड! आदि दस मासिक साप्ताहिक पत्र 
हैं, जिसमें ईंश्वर-सम्बन्धी महत्त्वपूर्ण लेख प्रकाशित होते हैं, बाहर भेजे जाते 
हैं। १३,५०० आहक तो अकेले लॉस एंगलीज शहरमे ही हैं। ४,००० 
पत्र नित्य आते हैं और ८,००० से ऊपर पत्र नित्य जाते हैं, ६०,००० 
पार्सल पैकेट प्रतिमास भेजे जाते हैं, यूनिटीके प्रतिदिन १,००० ग्राहक 
चनते हैं, चीस लाख नोट-पेपर प्रतिवर्ष काममे लिये जाते हैं । संस्थामे चार 
सौ आदमी नित्य काम करते है। सबको वेतन मिलता है। ९० आदमी 
ते सिर्फ प्रर्थनाके लिये नियुक्त हैं, इनको जो लोग निःस्वार्थभावसे 
प्रेमखरूप भेंट भेजते हैं, उसीमेंसे दे दिया जाता है। 

इसमें बच्चोके लिये, युवाओके लिये, अन्धोंके लिये अलग-अलग 
मासिक साहित्य प्रकाशित होता है। पत्र कई भाषाओमे--- जर्मन, इटली, 
फ्रेच, स्पेनिश, नारवेजियन आदिमे प्रकाशित होते हैं। यूविटीके 
४० विभाग है। 

(१) रोगीको बिना देख प्रार्थासे इलाज करना। 

(२) गरीब, बेकार दिवालियोंके लिये ग्रार्थनासे सहायता दिलवाना | 

(३) मानसिक उन्नति और अपने-अपने सुधारके लिये प्रार्थना 
करना। 

(४) शारीरिक, मानसिक, समाजिक एवं आध्यात्मिक कठिनाइयोंको 
प्रार्थाके बलसे दूर करनेका प्रयल्ल करना। 

संस्थाका खर्च लोगेंकी प्रसन्नता या प्रीतिसे दिये हुए दानपर चलता 
है । सम्पूर्ण कार्यकर्ता मोस-भोजनसे परहेज करते हैं, सब घर्मोको आदरकी 
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दृष्टिसे देखते है एवं अध्यात्मवादी हैं। कर्म और पुनर्जन्मके सिद्धान्तोको 
क्रिश्चियनधर्मसे सिद्ध करते हैं एवं सत्यम्राही हें। 

३--एक अमेरिकन धनिक ख्त्रीका पुत्र दिवाला निकलनेसे घरसे 
लापता हो गया। उसकी माताका अपने पुत्रपर परम स्नेह था। वह 
परमात्माकी परम भक्त थी और ईश्वर-प्रार्थनापर उसका अटल विधास 
था। पुत्रके वियोगमे वह रात-दिन ईश्वर-प्रार्थना किया करती थी। 
पड़ोसके छोग उसे पागल समझते थे कि इतने वर्षेसि पुत्रके लिये 
प्रार्थना कर रही है, पुत्र कहीं मर-मरा गया होगा। पागल और व्यर्थ 
रो-रोकर जीवन-नाश कर रही है; पर उसे प्रार्थनामे दृढ़ विधास था। 
वह घरसे बाहर नहीं निकलती थी। तीस वर्ष बाद एक बूढ़ा व्यक्ति 
उसका पता पूछता-पूछता उसी गलीमें आया, तलाश करनेपर पड़ोसके 
लोगोने कहा--'हाँ, यहाँ एक पागल ख्रो रहती है, जो अपने पुत्रके 
पीछे पागल हो रही है।' वह व्यक्ति वहां दरवाजेपर पहुँचा। लड़केने 
आवाज दी--मा, मैं आ गया | मातने तुरंत दरवाजा खोला और 
तीस वर्षको प्रार्थनकी कठिन तपस्याके बलसे उसको अपने पास बुला 
लिया। अब तो सब लोग उस ख््रीका बड़ा आदर करने लगे और 
उसके द्वाण प्रार्थनाका बड़ा प्रचार हुआ। उसका पुत्र इस समय 
अमेरिकामें प्रसिद्ध धर्मोपदेशक है। 

४--अमेरिकामें होलीयोकमें नवीन ब्रिचारोंका और ईश्वरवादका 
प्रचार करनेवाली विश्व-सुप्रसिद्ध श्रीएऐलिजाबेथ टाउन महोदया हैं । वह 
माटिलस मनामका नवीन विवारोंका प्रसिद्ध पत्र प्रकाशित करती हैं। इस 
पत्रके लाखों पढ़नेवाले हैं। प्रत्येक अड्डूमें ईश्वर-प्रार्थना-सम्बन्धी 
सम्पादकीय महल््पूर्ण लेख रहते हैं और त्ार्थनके चलसे दुःख, 
दरिद्धता, रोग आदि मेरनेके अनुभवपूर्ण अन्य लेख छपते हैं। इस 
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पत्रद्वाय लाखो मनुष्योमे ईश्वर-भाव और उपासनाकी ओर लोगोंका 
ध्यान आकृष्ट हुआ है और लाखोका जीवन चिन्ता, छेश और कष्टसे 
मुक्त होकर आनन्दमय बना है। डाक्टर थोरो और इमर्सनके बाद 
एलिजाबेथ टाउन ही नूतन मतकी अग्रगण्य नेत्री है। इन्होने नवीन 
विचारके कई ग्रन्थ लिखे हैं। 
५--:ग्लैंड चिचेस्टरमे मिस्टर हेम्बलिन ईश्वर्वादके प्रचारका 
संरहनीय कार्य कर रहे हैं। आप 'साइन्स आफ थॉट रिन्यू' पत्र 
प्रकाशित करते हैं, कई पुस्तकोके लेखक हैं और उच्च विचारके परम 
ईश्वर-भक्त व्यक्ति हैं। इनके जीवन और कार्यसे हजारो मनुष्योके 
जीवनमें परिवर्तन हुआ और अनेको नास्तिक आस्तिक हो गये हैं। धन्य 
है, ऐसे नररत्रोको जो ईश्वर-तत्त्वका ख्यं साक्षात्कार करके जनताका 
कल्याण कर रहे है। 
६--डॉक्टर मेयर एक जहाजपर जा रहे थे। तब प्रार्थनासे उत्तर 
मिलता है या नही, इस विषयमे उनके भाषण होते थे। एक भाषणमे 
एक नास्तिक उपस्थित थे, उन्होने कहा कि “मैं आपके एक शब्दपर भी 
विश्वास नहीं करता !” दूसरे दिनकी बात है, डॉक्टर मेयर तीसरे दर्जेके 
मुसाफिरोमें भाषण देने जा रहे थे, उनके पीछे नास्तिक महोदय भी हो 
लिये और अपने पाकेटमे दो नारंगी लेते गये। जब वे तीसरे दर्जेके 
मुसाफिरोंके पाससे होकर जा रहे थे, तब उन्होने देखा कि एक बुद्धा 
स्त्री आँखें बंद किये हाथोको फैलाये हुए खूब गाढ निद्रामें सोयी हुई 
है। नास्तिक महोदय दोनो नारंगी उसके हाथोमे डालकर भाषणमे चलते 
बने। भाषणसे लौटते समय नास्तिक महोदय देखते हैं कि वह बुद्धा 
स्त्री आनन्दपूर्वक नारंगी खा रही है । नास्तिक महोदयने कहा--*“श्रीमती 
संतरेके आनन्दका उपभोग कर रही हैं। उसने जवाब दिया-- 


डइ्ड इंध्वरकी सत्ता और महत्ता 
“हाँ महाशयजी | मेरे पिता बडे भले आदमी हैं, उनको मुझपर बड़ी 
कृपा है।' नास्तिकने आश्चर्यसे पूछा--'तुम अस्पी वर्षकी हो, तुम्हारे 
पिता कैसे जीवित हैं? तुम कैसी पागलकी-सी बातें करतो हो ?' 
बुढियाने कहा--'महाश्य ! मैं कई दिनोंसे समुद्री हवाके रोगसे पोडित 
हूँ, मैंने अपने परमपिता पस्मात्मासे प्रार्थना की कि किसी तरह मेंरे पास 
एक नारगी भेज दो। में प्रार्थना करते-कग्ते गाढ निद्रामें सो गयी, जब 
मेरी आँखें खुलीं तब क्या देखती हूँ कि मेरे दयालु पिताने एकके बदले 
दो नारगी मेरे लिये भेज दीं।' 

नास्तिक महोदयने जाते समय मजाकके तौरपर ऐसा किया था, 
किंतु चुढियाका दृढ़ विश्वास देखकर वे दग रह गये और उस दिनसे 
उनकी ईश्वरपर अटल श्रद्धा हो गयी। 

७--अभी थीडे दिनोंकी बात है कि अमेरिकामें एक आममें 
वर्षके लिये ख्री-पुरुष सम्मिलित प्रार्थना कर रहे थे, वहाँ वर्षा न होनेसे 
खेतीको बडी हानि पहुँच रही थी । वे सब मिलकर प्रार्थना कर रहे थे 
कि उनमेंसे एक वालिका चट भागकर घरपर चली गयी और छाता ले 
आयी ।। प्रार्थना समाप्त होनेपर सब लोग चलने लगे। बालिका छाता 
लगाकर चली, उसपर कई लोग हँस पड़े कि 'केसी पगली लडकी है, 
कहीं वर्षका चिह्न नहों है ओर यह छाता लगा रही है।' छोटी-सी 
बालिका कहती है--'हाँ, हाँ, अभी मूसलाघार वर्षा होती है। हमने 
प्रार्थना की है ।' थोडी ही देरमें मूसलाघार वर्षा होने रूमी | घन्य है 
उस बालिकाको, जिसे इतना दृढ़ विश्वास था। 

८--वेल्टारि बाइबलके समय एक रूरीने सम्मिलित प्रार्थनामें 
अपने अत्यन्त शराबी पतिकी झयबकी आदत छुडानेके लिये प्रार्थना , 
की। दूसरोंने भी उसकी प्रार्थनामें योग दिया। उस समय उसका पति 


डा० श्रीदुगशिद्धरजी नागर ड३५ 
शराबकी दूकानपर बैठा हुआ शराब लेकर पीनेको ही था कि किसी 
जबरदस्त शक्तिने उसको प्रेरणा करके प्रार्थना-मन्दिर्में भेज दिया | वहाँ 
जाकर उसने शराब न पीनेकी शपथ ले ली, तबसे जीवनमें उसने शराब 
कभी नहीं पिया । 
इस अकारकी नित्य ही अनेकों घटनाएँ प्रार्थना करनेवालोंके 
जीवनमें घटित होती हैं । इस सब कथनका सारांश यह है कि प्रार्थनामें 
अमोघ बल है। प्रार्थनासे मनुष्य अपने जीवनमें चाहे जैसा विलक्षण 
परिवर्तन कर सकता है और उसकी सारी आवश्यकताएँ पूर्ण हो सकती 
हैं। सब जमतका कल्याण हो। 


च्चन्न्औ सससस> 


हनुमानप्रसाद पोद्दार 


इन प्रइनोंपर बहुत बड़े-बड़े प्रात स्मरणीय पूज्यचरण महात्माओं और 
बिद्वानोने उत्तर लिखने-लिखवानेकी कृपा की है, फिर मुझ-सरीखा व्यक्ति क्या 
लिखे ! पहले तीन प्रइनोंपर तो कुछ लिखनेकी आवश्यकता ही नहीं । कारण, 
प्रथम तो ईश्वरके स्व्प और तत्तका यथार्थ ज्ञान भगवत्ञाप्त पुस्षोंको ही होता 
है और जिनको होता है वे भी वाणोद्वारा उसका निर्वचन नहीं कर सकते । दूसरे 
इन प्रश्नोके उत्तरमें विशेषज्ञ अनुभवी महात्माओं तथा विद्वानोंके द्वारा यथेष्ट 
बातें कही जा चुकी हैं। तीसरे मेश कोई अधिकार भी नहीं। वास्तव 
अनुभवकी दृष्टिसे तो ऐसे प्रइन ही नहीं बन सकते । इसके सिवा ईश्वरका जो 
कुछ वर्णन होता है वह अधूरा ही होता है । बर्णनका विषय, ईश्वर, यथार्थ ईश्वर 
ख्रूपसे बहुत ही नीचे उतरा हुआ होता है। जो बुद्धि-मन-वा्णीके परेकी चीज 
है, उसका कोई क्या वर्णन करे ? निर्गुण रूप स्वसवेध्य है। सगुण-साकार रूप 
ऐसा मन-मोहक और पागल चना देनेवाला है, जिसको देखकर जनक-जैसे 
ज्ञानी यर्षि चकित और उन्मत्त हो जाते हैं। भगवान्‌ श्रीयम-लक्ष्मणको 
पहले-पहल देखकर राजर्षि जनक महर्पि विश्वामित्रसे कहते हैं-- 
कहहु नाथ सुदर दोड बालक | मुनिकुल तिलक कि नूपकुल पालक ॥ 
सहज बिरागरूप मनु मोरा । थकित होत जिमि चद चकोरा॥ 
इन्हहि., बिलोकत अति अनुरागा | बरवस्त ब्रह्ममुखहि मन त्यागा॥ 

अतएब इन प्रश्नोंपर मैं कुछ भी न लिखकर चतुर्थ प्रश्नके 
उत्तरमें कुछ लिखनेकी चेष्टा करता हूँ। 

सच्िदानन्दघन श्रीभगवान्‌को सत्ताका प्राणिमात्रको पल-पल और 
पद-पदपर प्रत्यक्ष रोता है। भगवान्‌की सत्तासे हो सबको सत्ता है। 
कहने और सुननेवाला चेतन-सत्ता-धारी प्राणी भगवान्‌की सत्ताको 
अस्वोकार कर ही नहीं सकता, जो करता है वह उन्मत्त प्रछाप करता 
है और प्रकारत्तरसे भगवत्सत्ताकी ही घोषणा करता है। 


हनुमानप्रसाद पोद्दार ड३७ 
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इसी प्रकार हम जिस स्थितिमें स्थित होकर इस समय क्रिया कर रहे हैं, उस 
स्थितिमें, ईश्वर केवल सचचिदानन्दघन होनेपर भी, ईधरकी दयाका भी वैसे ही 
पल-पल और पद-पदपर प्रत्यक्ष होता है जैसे उनकी सत्ताका। भगवानकी 
दयासे मनुष्य अपने जीवममें ऐसे-ऐसे महान्‌विलक्षण अनुभव करता है; जिनके 
सम्बधमें सहसा सर्वसाधारणके सामने कहना-सुनना मोहवश अविश्वासके 
उत्पादन करनेके सिवा और कुछ फल उत्पन्न नहीं करता । जिन दिव्य और 
अलौकिक रहस्योंको भगवत्कृपासे भगवत्मेमी जान पाता है, कहा जाता है कि वे 
इतने गुहय, इतने सूक्ष्म और इतने गम्भीर होते हैं कि न तो उनकी किसी लौकिक 
प्रमाणसे सिद्धि की जा सकती है, न किसीकी लौकिक बुद्धिमें वे बातें आ सकती 
हैं और न उनके प्रकट करनेकी कोई आवश्यकता ही होती है। 

इतना सब होनेपर भी वे बातें इतनी सत्य, इतनी प्रत्यक्ष और इतने तथ्यकी 
होती हैं कि दूसरोंको समझाने और उनके सत्य सिद्ध करनेका साधन या उपाय 
दृष्टिगोचर न रहनेपर भी; जिसको वे प्राप्त होती हैं, उसके लिये वे उतनी ही 
अपरोक्ष हैं जितना अपने लिये अपना आत्मा। एक मनुष्यको किसी अत्यन्त 
एकान्त स्थलमें किसीके द्वार अमरफल प्राप्त हो जाय और वह उसके महान्‌ 
खादका अनुभव करनेके साथ ही उसे खाकर अमर हो जाय, और फिर वह चाहे 
इस बातको प्रमाणोंसे, युक्तियोंसे सिद्ध म कर सके, तो इससे न तो उसका 
अनुभव मिथ्या होता है और न उसे दूसरोंको समझाकर उससे सचाईका 
अमाण-पत्र लेनेकी आवश्यकता ही रहती है । इसी प्रकारकी अनेकों रहस्यमयी 
बातें भगवत्कृपासे भक्तोंके अध्यात्म-जीवनमें हुआ करती हैं, पर उनका पता 
उनको और उनके भगवामको ही होता है ! भगवान्‌ कहते हैं-- 

साधवो हृदय महां साधूनां हृदय त्वहम्‌। 
मत््यत्ते न जानन्ति नाह तेभ्यो मनागपि॥ 

ज्यों-ज्यों मनुष्य भगवत्कृपाका अधिकाधिक अत्यक्ष करता है 

त्यों-ही-त्यों वह भगवत्‌-रहस्यके राज्यमें प्रवेश करता है, परंतु-- 


ड३८ ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
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'भगत्तरसिक'  रसिककी बाते, 
रसिक बिना कोठ समुझि सके ना। 

ऐसी रहस्यकी बातोके विषयमे मैं क्या लिखूँ ? मेरी तो यही प्रार्थना है कि 
देवी सम्पदासम्पन्न प्रेमी महापुरुषोके जीवनकी ऐसी ईश्वरकी दयासे होनेवाली 
दिव्य घटनाओकी सत्यतापर पूर्ण विश्वास करनेमे ही लाभ है। 

सासारिक विषयोंमे तो भगवान्‌की दया स्थूलरूपमे भी दर्शन देती रहती 
है ? परतु मनुष्योको यह एक महाभ्रम हो रहा हे कि धन-जन-मन आदि 
सासारिक वस्तुओकी रक्षा और प्राप्तिमे ही वे भगवानकी दया समझते है, 
उनकी अप्राप्ति और बिनाशमे नहीं । वास्तवमे भगवान्‌की दया दोनो ही प्रकारसे 
होती है। कई बार मनुष्यके जीवनमें ऐसी घटनाएँ होती है, जो उस समय 
देखनेमें बडी भयानक, अवाज्छित, दु खदायिनी और अपनी इच्छाके प्रतिकूल 
प्रतीत होती हैं और उस समय मनुष्य भ्रमवश नारदके मोहकी भांति भगवानको 
कोसने भी लगता है, परतु जब उनका अन्तिम परिणाम प्रकट होता है, तब 
मोह-निशाका नाश होता है और भगवदनुग्रहरूप भुवनभास्करके दिव्य 
प्रकाशसे उसका मनपद्म प्रफुल्लित हो उठता है । उस समय उसके गोम-रोममें 
अपने-आप ही भगवानूके प्रति हार्दिक कृतज्ञताकी ध्वनि निकलने लगती हे, 
चित्त उस चिन्ताहरण चतुर-चूडामणिके चिन्तनमे सलग्र हो जाता है । वास्तवमें 
विषयी पुरुषोकी दृष्टिमे जो अशुभ घटनाएँ हैं, वे ही परमात्माकी प्राशिके मार्गमें 
ईश्वर-दयाका एक प्रकारका प्रकाश हैं, जो साधकके यथार्थ कल्याणके लिये 
ही सघटित होती हैं। 

भनुष्यके जीवनमें इस प्रकारकी अवाज्छित और मनोवाज्छित फलके 
रूपमें प्रकट होनेवाली दयाके दर्शन अगणित बार होते हैं, मेरे जीवनमें भी ऐसी 
अग्रणित घटनाएँ हुई हैं और हो रही है, परतु न तो उन सबका स्मरण ही रहता 
है और न जिनका स्मरण है उन सबके प्रकाश करनेका स्थान, सुअवसर और 
सकत्प ही है । यहाँ सिर्फ मौतके मुँहसे बचनेकी तीन घटनाओंका वर्णन करना 


हनुमानप्रसाद पोद्दार ड३९ 
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चाहता हूँ, जिनसे भगवानकी सत्ताका कुछ पता लगता है। 

(क) सन्‌ १८९६ ई० में आसाममे भयानक भूकम्प हुआ था, 
उस समय मेरी उम्र रूगभग चार वर्षकी थी। शिलांग (आसाम) में 
हमारा कारबार था। मेरे दादाजी कमीरामजी वहाँ रहते थे। पिताजी 
कछकत्तेका कारबार सेभालते थे। माताजीकी बहुत छोटी उम्रमे मृत्यु 
हो जानेसे मेरी दादीजीने मुझको पाला । उनका मुझपर जो स्नेह था एल 
उन्हेने मेरे लिये जितने कष्ट सहे, उसका बदला मैं हजार जन्म सेवा 
करके भी नहीं चुका सकता। उनके जीवित रहते मैंने इस ओर पूरा 
ध्यान नहीं दिया, अब पछतानेसे कोई लाभ नहीं । जिनके माता-पिता 
आदि जीते हैं, उन्हें बड़ा सौभाग्य प्राप्त है, वे जीभर उनकी सेवा करके 
आनन्द छूट लें, नहीं तो पीछे मेरी तरह मथ्चात्तापके सिवा प्रत्यक्ष 
सेबाका और कोई साधन नहीं रहेगा। अस्तु, में दादीजीके पास 
छिलागमें रहता था। मेरी एक बूआ भी वहीं आयी हुई थीं, उनके दो 
सतान थीं--एक कन्या और एक पुत्र। वे दोनों मेरे समवयस्क थे। 
हम सीनों साथ-साथ खेला करते। भूकम्पके दिन हमारे निकटवर्ती 
श्रीभजनलाल श्रीनिवासके यहाँ किसी ब्रतका उद्यापन था। उनके यहाँ 
हमे भोजन करने जाना था। बूआजीके दोनो बालकीने जानेसे इन्कार 
कर दिया, मैं अकेला ही गया, वे घरपर रह गये ॥ सेध्याका समय था, 
लगभग पॉँच बजे होगे। मेने श्रीमजनलार श्रीनिवासके गोलेके पीछे 
रसोईमे जाकर भोजन किया, रसोईसे निकलकर गोलेमे घुस ही रहा था 
कि धरती बड़े जोरसे कॉप उठी। मैं चिल्लाया और मेरे आसपास 
पत्थ्रेकी वर्षा होने लगी। सारा मकान क्षणोमें ही भूमिसात्‌ हो गया | 
में दब गया। परतु आश्चर्य । मेरे चारों ओर पत्थर हैं, उनपर एक तख्ता 
आ गया और उसके ऊपर पत्थरोका पहाड़ | मे मानो खोहमे---काली 
गुफामें पड़ गया। पता नहीं, चायुके आने-जानेका रास्ता कैसे रहा, परंतु 


डड० ईश्वर्की सत्ता और महत्ता 
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मैं मद नहीं। भूकम्प बद होनेपर मूसलधार वर्षा हुई और उसी समय हमारे 
बगलके एक गोलेमें आग लग गयी, चारों ओर हाहाकार मचा था। कौन 
दवा, कौन बचा कुछ पता नहीं । दादाजी हम तीनो वालकोंकी खोजमे लगे। 
मेरी बूआके दोनों बालक गोलेके पत्थरोंके नोचे मरे मिले। मेरी बडी 
बूआजीके पौत्र मुझसे कुछ बडी उम्रके श्रीरम गोयनकाकी भी लाइ मिली, 
ढूँढते और पुकारते दादाजी भजनलाल श्रीनिबासके गोलेके पास आये | वे 
बड़े जोरसे पुकार रहे थे--'मन्नू मन्नू ।” मेने आवाज सुन लो। ननहां-सा 
बालक था, भयभीत था, रो रहा था, परतु न मालूम किस प्रेरणासे मेंने 
शक्तिभर जोरसे उत्तर दिया, “यहाँ हूँ, जल्दी निकालिये ?' पत्थररोंका ढेर 
हटाया गया। मैं निकलकर दादाजीकी गोदी चढ गया, उन्होने हृदयसे लगा 
लिया दोनो रोने लगे । उनके रोनेके कई अर्थ थे । दादीजी तबतक अपने इष्ट 
श्रीहनूमानूजीको याद कर रही थीं। हनूमानूजीने उनकी पुकार सुनी-- 
बूआजोीके वालकोके दबनेका दु ख क्षणभरके लिये कुछ हलका हो गया। 

तबसे शिलागमें पत्थर-चूनेसे मकान नहीं बनते। प्राय तझ्ते और 
टीनोके ही होते हें । 

(ख) सन्‌ १९१९ की बात है, में वम्बईमें रहता था। रातकों अपने 
फूफाजी श्रीलक्ष्मीचन्दजी लोहियाके घरपर, जो बम्बईसे कुछ दूर बी० बी० 
एण्ड सी० आई० रेलवेके शात्ताक्रुज-स्टेशनके पर श्रीशिवदत्तरायजी 
बकीलके चैंगलेमे रहते थे, जाकर खाया ओर सोया करता था | एक दिनकी 
बात है, रातको करीब ८ बजे थे, कृष्णपक्षको अंधेरों गत थी । में लोकल 
ट्रेनसे जाकर शान्ताक्रुजके ज्ाटफार्मपर उतरा । अब तो दोनों ओर प्लाटफार्म 
हैं। उस समय एक ही ओर था और रोशनीका भी प्रवन्‍्ध नहों था । न इजिनके 
सर्चलाइट थी। श्रीशिवदत्तरायजोके चैंगलेमें जानेके लिये रेलवे लाइन 
ल्मंघकर उस ओर जाना पडता था। मैंने बेवकूफी की | दौडकर इंजिनके 
सामने लाइन पार करने चला। लोकल ट्रेन एक ही मिनट ठहरतों है। 


हनुमानप्रसाद पोद्यर डड९ 
मैं नया था, मैंने समझा, गाडी छूटनेसे पहले ही मैं लाइन पार हो जाऊँगा । परतु 
ज्यो ही मैंने लाइनपर पैर रखा त्यों हो गाडी छूट गयी, परतु ईश्वरीय प्रेरणा और 
प्रब्धसे उसी समय, किसी अज्ञात पुरुषने मेरा हाथ पकडकर जोरसे खींच 
लिया। मैं दूसरी छाइनपर जाकर गिर पडा, गाडी सर्रठेसे निकल गयी । तीन 
काम साथ हुए--मेरा लाइन लॉवने जाना, गाडी छूटना ओर अज्ञात व्यक्तिद्वारा 
खींचा जाना, एक-ही-दो सेकडके विलम्बमें मेरा शरीर चकनाचूर हो जाता, 
परतु बचनिवाले प्रभुने उस अंधेरी रातमें उसी जगह पहले ही मुझे बचानेका 
प्रबन्ध कर रखा था। मैं थर-थर कांप रहा था, ईश्वरकी दयालुतापर मेरा हृदय 
गदगगद हो रहा था। आँखोसे ऑसू बह रहे थे। मेंने स्टेडानके धुंधले प्रकाशमें 
देखा, एक नौजवान बोहरा मुसलमान खडा हँस रहा है और बडे प्रेमसे कह रहा 
हे--“आइदा ऐसी गलती न करना, आज भगवानने तुम्हारे प्राण बचाये ।' मैने 
मूक अभिनन्दन किया, कृतज्ञता प्रकट की । लाइनपर रोडोंमे गिरा था, परतु 
दाहिने पेस्मे एक रोडा जरा-सा गड़नेके सिवा मुझे कहीं चोट नहीं लगी। मैं 
दौडकर घर चला गया ओर ईश्वरको याद करने लगा। 

(ग) सन्‌ १९२६ की बात है। में लक्ष्मणणढ़ (जयपुर) के भाई 
श्री्च्छीरामजी चूडीबालाके धन और परिश्रमसे स्थापित ऋषिकुलके उत्सवमे 
शरीक होनेको बम्बईसे जा रहा था। अहमदाबादसे दिल्ली एक्सप्रेसके द्वार 
रवाना हुआ। मैं सेकड छासमे था, मेरे साथ एक छोटा ब्राह्मण-बालक 
ऋषिकुलमें भर्ती होने जा रहा था। मे इधरकी एक स्ीटपर सोया था और 
सामनेकी सीटपर वह सोया था। दूसरे दिन सुबह अदाज पाँच बजे थे। 
व्यावर-स्टेशनपर एक द्ी० दी० महोदय हफऐ डिब्देमें सदर हुए । में जिस 
सीटपर सोया था, उसीपर मेरे पैरोके पास वे बैठ गये । मैं जग रहा था, अपने 
पैरेंकि पास किसीका बैठना मुझे अच्छा नहीं लगा, इससे शिष्टाचारके नाते मे 
उठ बैठा । सोया था तब मेरा सिर सीटकी अन्तिम तीसरी खिडकीके पास था, 
जागकर बैठा तो वह खिडकी खाली हो गयी, मैं बीचकी खिडकीके पास वेट 


डडर ईश्वरकी सत्ता और महत्ता 
गया और टी० टी० महोदय इधरकी तीसरी खिडकीके पास बैठे थे। 
तीनो खिडकियों बद थी । मै टी" टी" महोदयके साथ बाते कर रहा था। 
इतनेमे ही पीछेसे बडे जोरकी आवाज हुई और दूसरी सीटपर सोये हुए 
ब्राह्मण-बालकने एक चीख मारी। हमलोग भौंचक्के रह गये। पीछे 
घूमकर देखा तो मालूम हुआ कि एक बहुत बडा पत्थर खिडकीके 
कॉचके लगा। खिडकीका बहुत मोटा कॉँच चूर-चूर हो गया और 
उसके टुकडे उछल-उछलकर सब तरफ बिखर गये। उसीका एक 
जरा-सा टुकडा बालकके सिरमे लगा था, इसीसे उसने चीख मारी थी। 
मैं सोया होता तो अवश्य ही खिडकीके पास मेरा सिर रहता और वह 
जरूर ही पत्थर और कॉवकी चोटसे टूट जाता, परतु बचानेवालेने टी* 
टी० महोदयको भेजकर मुझे प्रेरणा की, मैं बैठ गया और बच गया। 
यह घटना अजमेस्के पास मकरेरा ओर सरधना स्टेशनके बीचकी है। 
टी० टी" महोदयने कहा कि यहाँ अक्सर ऐसी घटनाएँ हुआ करती हें। 
अजमैरमे टी" टी० महोदयने कमरा साफ करवाया ओर उन्होंकी कृपासे 
मैं शीशा तोडनेके इलजामके बखेडेसे सहज ही बच गया। 

अपने ही सम्पादकत्वमे निकलनेवाले ग्रन्थमे, अपने ही किये हुए 
प्रइ्नोंके उत्तरमें, अपने ही जीवनकी घटनाओका वर्णन लिसना धृष्टता 
है। लिखना नहीं चाहता था, परतु कुछ मित्रोंकी इच्छा देखकर अन्तमें 
सक्षेपमें दो-चार बातें लिख दी हें। विद्वान गुरुजन और पाठकगण क्षमा 
करें । 


पण्डित श्रीमदनमोहनजी शास्त्री, काशी 


(१) 

यह उस समयकी घटना है जब मैं चौदद वर्षका था। पंजाब गया 
था। वहाँ मेरे ननिहालके लोग आये और मुझे घोड़ेपर सवार कराकर 
ले चले। मैने अपने ठाकुरजीको भी साथ ले ल्किया था। रास्तेमें मेरे 
अन्य साथियोने अपने-अपने घोड़े दौड़ाये। मेस घोड़ा भी उनके पीछे 
दौड़ने लगा। मुझे सवारी करनेका पूरा अभ्यास न था, इससे मैं थोड़ी 
ही दूर जाकर घोडेसे गिर पड़ा । पास ही एक नहर बड़े वेगसे बह रही 
थी, मेरे ठाकुरजी उसमे जा मिरे। 

उठनेके बाद मैंने सबसे पहले ठाकुरजीको खोजा | बहुत छान- 
बीन की, पर पता न लगा। फिर तो में अधीर हो उठा। मेरे साथियोने 
मुझे बहुतेरा समझाया-बुझाया, पर मेरी अधीरता बढ़ती ही गयी। बह 
ल्मेग मुझे समझा-बुझाकर अपने घर गये और मैं अपने मामाके घर 
'गया। परंतु ठाकुर॒जीका वियोग मुझे असह्य था। मैं अनाथके समान 
व्याकु होकर सेता रहा। मुझे खाने-पीनेकी इच्छा ही नहीं होती थी। 
मेरे मामाके घरमे सब लोग मेरी इस अवस्थासे बहुत ही उदास हो गये । 
भोजनके लिये जब उन लोगोने आग्रह किया तो मैंने कह दिया कि अब 
तो जबतक ठाकुरजी न मिलेंगे, अन्न महण न करूँगा । 

सच्याको मेरे माता-पिता भी आ गये। मुझे सेता हुआ देखकर 
उन्होंने मुझे आश्वासन दिया और जबरन्‌ दूध पिलाया। दूधके घूँट बड़ी 
कठिनाईसे मेरे गलेके नीचे उतरे। शोते-रोते सन्ध्या हो आयी और 
रोते-ही-गेते में शतको सो गया। 

सोनेपर मुझे एक स्वप्न दीख पड़ा। एक सुन्दर पुरुष मेरे 


डडड इश्वरकी सत्ता और महत्ता 
ठाकुरजीको हाथमे लिये हुए आया और उसने मुझसे कहा--“लो 
अपने ठाकुस्जीको | पहचानो तो, यही न तुम्हारे ठाकुरजी ?' मैने उनके 
हाथसे अपने ठाकुरजीकों ले लिया और मैं मन-ही-मन आनन्दित हो 
उठा परतु नींदके टूटते ही न तो वह मनुष्य ही रहा और न ठाकुरजी 
ही मेरे पास रहे । मैं पछताने लगा और फिर मुझे निराशाने आ घेरा। 

दूसरे दिन प्रात काल दो धण्टे दिन चढनेपर खबर मिली कि 
उाकुरजी मिल गये । घटना इस प्रकार हुई कि जिस समय मेरे ठाकुरजी 
नहरमे गिरि थे, उस समय उसमे बाढ आयोी थी। फिर पीछे पानी कम 
हो गया। वहाँ एक खत्री अपने एक लडकेकों साथ लेकर वस्त्र धोनेके 
लिये गयी । ठाकुरजीके खोने और मेरे रोनेकी खबर तो फैल ही रही 
थी, बालकने ठाकुरजीको किनारे पाया और उस ख्रीने उससे उन्हे लेकर 
एक आदमीके द्वारा शीघ्र ही मेरे पास भेजवा दिया। 

अपने खोये हुए ठाकुरजीकी पुन पाकर मुझे जो आनन्द हुआ 
उसका वर्णन नहीं किया जा सकता। फिर तो ठाकुरजीकी पूजा करके 
और उनका प्रसाद पाकर में कृतार्थ हो गया । मुझे इस घटनाका वर्णन 
भेजते समय डर लग रहा है, कहीं में दण्डनीय न बनूँ। 

(२) 

करीब साठ वर्षकी बात हे। बाबू शिवदयालजी अपनी पत्नौको 
साथ ले पजाबसे काशी पहुँचे ओर वहाँ जाकर उन्होने यह निश्चय किया 
कि परमात्मा जेसे रखेगे, वेसे ही रहकर निर्वाह करेंगे पर मोक्षदायिनी 
काशीको न छोडेगे । मोहल्ला नीची ब्रह्मपुरीमें उन्होंने एक छोटा-सा मकान 
खरीदा | साधारण कारोबार शुरू किया और सदाचासपूर्वक सरलतासे 
भगवानूका भजन करते हुए भगवत्‌-शरण होकर जीवन विताने लगे। 

एक दिन रात्रिकों उन्हे एक स्वप्न हुआ। आनन्द-कन्द नन्‍्द-नन्दन 


पण्डित श्रीमदमनमोहनजी शास्त्री, ककाछी डड५ 

मुस्छीमनोहर ओ्रीकृष्णचन्द्रजीने उन्हे दर्शन देकर कहा---' भाई ! मैं तुम्हारे 
मकानकी दीवालमे हूँ । पास ही नाली बह रही हे । उससे बडी दुर्गन्‍ध आती 
है। मुझे यहॉसे निकालो ।' इस खप्नके देखते ही शिवदयालजीकी आँखे 
खुल गयी । सामने देखा तो वह परम मनोहर मूर्ति गायब है। इस विचित्र 
ख्प्नसे उन्हे बड़ा ही कुतूहल हुआ। नाना गप्रकारके सकल्प-विकल्प मनमें 
उठने लगे। सबेरा होते ही उन्होने कुछ विद्वानोसे इस विषयपर सम्मति 
माँगी। एक विद्वानने कहा--'भाई । खग्नकी बात है, इसमे क्या कहा 
जाय ? हाँ, आज भगवानूकी प्रार्थना करके सोना, यदि पुन बैसा ही स्वप्न 
हुआ तो कल विचार किया जायगा ॥' पण्डितजीको विश्वास नहीं हुआ, 
उन्होंने यह कहकर सरल डिवद्यालजीको टाल दिया। 

उन्होने बैसा ही किया। सोनेके पूर्व पवित्रतापूर्वक शुद्ध हृदयसे 
भगवानकी प्रार्थना करके सोनेपर पुन वैसा ही स्वप्न छुआ । भगवानने पुन 
उसी मनोहर मूर्तिसे दर्शन दिया और बोले--'तुम दूसरे लोगोसे क्यो पूछते 
हो ? क्या मै तुम्हे व्यर्थ ही आदेश देता हूँ ?' 

बस, क्या था । शिवदयालजी चौंककर उठ बैठे और भगवत्‌-स्मरण 
करते हुए उन्होने ज्यो-त्यो रात बितायी। प्रात होते ही राजोंको बुलाकर 
मकान खुदवाना शुरू कर दिया । उनके इस कामकी देखकर पडोसके छोग 
तरह-तरहकी बाते करने और हँसने लगे। इतनेमे एक मजदूरने जैसे ही 
दोवालमे एक झटका मारा, वैसे ही चूनेके एक ढेलेमें सटी हुई भगवान्‌ 
कृन्दाबान्-विद्ञारीतालकी एक एज्रेडर स्वर्ण-मुर्कि गक्रायक जीजे गिद्ठी / उप 
समय बहाँ कितने ही रत्री-पुरुप-बच्चे खडे थे। श्रीशिवदयालजीकी छोटी 
कन्या भी, जिसका नाम मुन्नादेवी था, वहाँ खडी थी, उसकी निगाह उस , 
ढेलेमे चिपको हुई मूर्तिके ऊपर पडी और उसने ज्ञीघ्र ही कहा--'देखिये 
चाबूजी, यह क्या चीज है ?' 


डथद इंश्वरकी सत्ता और महत्ता 

जिवदयालजीने जो भगवानकी उस स्वर्णमयी मनोहर मूर्विको 
देखा, वह आनन्दसे उछल पड़े। उनके हर्षका पारावार न रहा। वह 
प्रेम-गद्दद हो उठे, आँखोंसे अश्रुधाय बह चली। भगवान्‌की उस 
मूर्तिको ढेलेसे अलग करके विद्वानोको बुलाकर उन्होने विधिपूर्वक पूजा 
करके एक घरमे स्थापित किया। उसी दिनसे दम्पति श्रीभगवान्‌की 
सेवामे तन-मन-धनसे लग गये। दिन-राव ठाकुरजीकी चर्चा और 
अर्चामे बोतने लगे। 

अब भगबानकी कृपासे उनके व्यवहारमे भी उन्नति होने लगी | कुछ 
ही दिनोमे उनके पास काफी सम्पत्ति हो गयी। उन्होंने उस मकानको नये 
ढगसे बनवाया। चौमासा, सर्दी, गर्माके लिये ठाकुरजीके निमित्त 
भाँति-भातिके सामान, थूड्रार आदिके समारोहमे ही उनके दिन बीतमे छगे। 
अब तो उनकी निष्ठा इतनी बढी कि जो कुछ करना होता सब भगवान्‌के आगे 
निबेदन करते और उनसे जो आदेश होता उसीके अनुसार आचरण करते । 

सुख-दु ख, शादी-गर्मी सब प्रकारके व्यवहारमे ठाकुरजीकी 
अज्ञाका पालन करते हुए उन्होंने अपने जीवनमें अन्त समयतक 
भगवानकी सेदामे ही शान्ति लाभ किया।* 

भगवान्‌ 

इस'ईश्वरा्ड 'में ईश्वरके सम्बन्धमे अनेक ऐसे-ऐसे पृज्यचरण सन्तो, 
महात्माओं, विद्वानों और गुरुजनोंके लेख प्रकाशित हो रहे हैं कि जिनकी 
पवित्र चरण-धूलिको मस्तकपर चढाकर मुझे अपना जीवन सफल करना 
चाहिये। इनमें कई महानुभाव तो ऐसे हैं, जिनके चरणोंमें बैठकर 





* पृम्य दासीजी सहागतन कृपा करके कादर मुझ भगवानका इस सुर्तिक दर्शन क्रय 
थे ।--हतुमनप्रसाद पेद्ार 


पण्डित श्रीमदवमोहनजी शास्त्री, काशी डडछ 

आजीबन उपदेश ग्रहण करना मेरे लिये परम सौभाग्यका चिपय है ! ऐसी 
अवस्थामें मैं क्या लिखूँ ? मुझमें न वो योग्यता है और न कुछ लिखनेको 
मेरे लिये रह ही गया है। तथापि कुछ प्रेमी मित्रोकी अभिलाषा देखकर 
मैं बहुत ही संक्षेपने अपने विचार लिख रहा हूँ। 

१-सच्चिदानन्दघन परमात्मा स्वयं ही अपने स्वरूपके ज्ञाता है, वे 
अनिर्वचनीय है, अनुभवगम्य है। 

२-भगवान्‌ ही सब कुछ है, भगवान्‌ ही सब रूपोमे भासते है, 
भगवान्‌ ही अपनी मायाशक्तिके द्वार सब रूपोमे परिणत है, भगवान्‌मेसे 
ही सबकी उत्पत्ति है,उन्हीमें सबका निवास है, उन्‍्हींमें सब लय होते हैं । 
सृष्टि-स्थिति-प्रछलयके आधार, निवास और कर्ता वही है। वे सत्‌ है, 
सत्‌-असत्‌ है, सत्-असत्‌ दोनोसे परे हैं। सब कुछ उनमे है, वे सब 
कुछमे है, 'सब कुछ' कुछ नहीं है, केवल वे ही हैं। ये सभी बाते 
अपनी-अपनी सीमामे सत्य है । इत्तेपर भी भगवान्‌ इन सबसे विलक्षण 
है। जितना भी परमात्माके स्वरूपका वर्णन होता है, सब 
शाखाचद्धन्यायसे उनका लक्ष्य करानेके लिये ही है । 

३-भगवान्‌ सर्वाधार, सर्वव्यापी, सर्वेश्वर, सर्वशिरोमणि, सर्वनियन्ता, 
सर्वज्ञ, सर्वरूप, शुद्ध, बुद्ध, सत्य, शिव, सुन्दर, गुणातीत और कालातीत 
हैं। वे निर्मुण है, सगुण है, निराकार है, साकार है, दोनोसे परे है, उनमे सब 
कुछ सम्भव है। अनवकाशमे अवकाश और अबकाशमे अनवकाश कर 
देना उनकी लील्ममात्र है। वे कर्तुपकर्तुपन्यथाकर्तु समर्थ हैं। 

४-वे एकदेशीय, एककालीन न होते हुए ही अबतार लेते है, प्रकट 
होते है, भक्तको उसके इच्छानुसार दिव्य साकार दिव्य विग्रहमे दर्शन 
देकर कृतार्थ करते है ) यह सर्वथा सत्य है | वे पस्म दयालु, परम सुदृद, 
परम न्यायकारी, परम पिता, स्नेहमयी मात्ता, स्वामी, सखा सब है। के 
पतितपावन, दीनबन्धु, अशरणशरण, भक्तवत्सल हैं, इसीलिये अपना 


डब८ इंच्चक्की सत्ता और महत्ता 


दिव्य साकार रूप प्रकट करते हैं। वे सम, उदासीन, ७ बहा 
सबके आश्रय, शुभ-प्रेरक, अशुभ-बाधक, रक्षक, योग , « 
शरणागतबत्सल, प्रेममय और पावनकर्ता हैं। 

५-उनको प्राप्त क॑नेके अनेक मार्ग हैं, अपने-अपने आई 
अनुसार मार्गोका अनुसरण होता है। अनेको नाम-रूपोसे 
भगवान्‌ वास्तवमे एक ही है, उनको पानेके मार्ग है। 
भगवानकी एकतामे कभी द्वैत नहीं हो सकता, ऐसे ही सभी 
कभी एकता नहीं हो सकती । लक्ष्य स्थान एक हे, परतु वहाँ 
पथ सदा ही अकृ॒ग-अलग रहेगे। 

६-अपने-अपने पथपर चलकर सबको भगवानकी ओर 
बढना चाहिये। मनुष्य-जीवनका यही परम और चरम उद्देश्य है। 

७-जो इस उद्देश्य-सिद्धिमे लगे हैं वही बुद्धिमान्‌ हैं, शेप 
लोग भूलमे हैं। इस भूछका परिणाम महान्‌ दु ख़दायी होगा। 

<-ईश्वरके न होमेकी बात करना और सुनना वस्तुत महापाप 
इस महापापसे सबकी सदा बंडी सावधानीके सांथ बचना चाहिये 

९-'ईश्वर हैं' यह विश्वास दृढ़ और पूर्ण होनेपर सारे दोष आप 
मिट जायैंगे और सदाके लिये परम शान्ति प्राप्त हो 
ईश्वर-कृपापर भग्ेसा करनेसे ही ईश्वस्मे विश्वास होगा। 

१०-इसके लिये सन्त-महात्माओं और शाख्रोकी 
विश्वासपूर्वक श्रवण, मनन करना चाहिये तथा शरणागत 
भगवानूसे आर्त प्रार्थना करनी चाहिये। 

११-भगवान्‌के नामका जप प्रेमसहित सदा करते रहना 
जीवन बीता जा रहा है। यह व्यर्थ चला जायगा तो फिर 
पार नहीं रहेगा। 













विनोत--हनुमानप्रसाद 


